




ध् 000/( 00५00009080 +0॥ - ॥7795:/ /00000/05.00॥॥॥0.00॥॥ 


0000॥.080 ॥॥१० 800॥(8 0॥ ६५६९४ ॥0?00 50२१ #₹६८ 





६2 


२२६॥९0॥/७0 & 


+00//[.:6६ 


४।॥४६४७४॥४४॥५४0 


बम ती 


4 है 


हो 000 ॥0॥07805 0 800/5 04 ॥॥0श ६५६२ 00५ ॥ ॥॥४०। 


7070797]030606 77%णा - ॥/0:/700470060765.0प॥9,00ण॥ 


०५॥॥॥प.०७॥ हिंदी का एक नया मंच , जो बहुत जल्द शुरू होने जा रहा है , एक मंच जो आपको हिंदी में वो 
सब उपलब्ध कराएगा जो कही नहीं मिल्लता | आपको वो बाते बताएगा जौ कहीं नहीं बताई जाती , आपको देगा 
एक नया भंडार ज्ञान का , संसाधनों का | 


हम इस नए मंच पर आपका अत्यंत स्वागत करते हैं | और हमें यकीन है कि हमारी तरह आप भी बेचैन हैं 
इस मंच की शुरुआत को लेकर | कृपया धैर्य बनाये रखें | 


तब तक हमारी दो शाखाओं का आनदं लें | 


(८५ (0॥॥][॥[00.(५४५॥ - हिंदी में पीडीएफ़ पुस्तकें | जहाँ से आपने यह पुस्तक डाउनलोड की | 





॥0,00॥॥ - हिंदी में सीखें | तकनीक , कंप्यूटर आदि 
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हमारी पूरी कोशिश है कि आपको हिंदी की अधिकतम पुस्तकें मुफ्त उपलब्ध 
करायी जायें और इन्टरनेट पर हिंदी की उपस्थिति को अधिक से अधिक बढ़ाया 
जाए | इसी क्रम में में आपके सामने एक से एक अधिक पुस्तक प्रस्तुत कर 
रहा हूँ | 
परन्तु जैसा कि आप जानते हैं इंटरनेट पर किताबें अपलोड करने , उन्हें हमेशा 
उपलब्ध रखने , तथा साईट अच्छी तरह और सरल रूप से काम करे इसके 
लिए अत्यंत मेहनत के साथ साथ संसाधनों की भी आवश्यकता होती है , और 
यही वह कारण है जिसकी वजह से अभी तक हिंदी भाषा की कोई भी वेबसाइट 
एक दो साल से ज्यादा नहीं चली है और बहुत ही अल्प समय में एक से एक 
अच्छी वेबसाइट बंद हो चुकी हैं | 
यह चुनौती हमारे सामने भी है , लेकिन एक विश्वास भी कि हिंदी के जागरूक 
हो रहे पाठकों को इस समस्या के बारे में अंदाज़ा है और वे इस बारे में केवल 
मूकदर्शक नहीं है | हम आपको हिंदी की पुस्तकें देंगे , हिंदी में जानकारी देंगे 
और बहुत कुछ देंगे और हमें आशा है कि आप भी हमे बदले में अपना प्यार 
देंगे और हमारी मदद करेंगे हिन्दी को सम्म्रदध बनाने में | 


अपना हाथ बढठाइये और हमारी मदद कीजिये | मदद करने के लिए जरूरी नहीं 
है कि आप पैसे या आथ्थिक मदद ही करें , आप जिस तरह चाहें उस तरह 
हमारी मदद कर सकते हैं | हमारी मदद करने के तरीकों को आप यहाँ देख 


सकते हैं | 
आशा है आप हमारी सहायता करेंगे | 


अगर आपको हमारा प्रयत्न पसंद आया हो तो सिर्फ 500 रू. का सहयोग करे| आपका सहयोग हिंदी साहित्य 
को अधिक से अधिक विस्तृत रूप देने में उपयोगी होगा | आप ?१५7०१| अथवा बैःक ट्रान्सफर से सहयोग कर 
सकते हैः | अधिक जानकारी के लिए मेल करें 9/220979606७6873.००७॥। अथवा यहाँ देखें 


धन्यवाद 
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( ग)े 
विषय 

निवतकासुपपत्ति एवं निवृत्त्यनुपपत्ति का वर्णन 
ज्ञावनुपपत्ति का बन 
निबरतेकज्ञानोत्पादक सामग्री की अनुपर्पात्त का ब्णन 
ब्रह्म के अवाधित सत्यत्ववाद का निराकरण 
अद्ठ तिर्थों का बाद में अनधिकार बणुन 
प्रत्यक्ष का प्रावल्य निरूपण एवं अट्ठ त निशाकरण का उपसंहार 
श्री भास्कराचाय संमत हे ताह्े तवाद का निराकरण 
इस मत में जीवब्नद्म क्य मानने से ब्रह्म की निर्दोषता की असिद्धि 
हू ताई तबादियों द्वारा वर्श्षित श्रोत्रेन्द्रिय दृष्टान्त का वैशेषिक मत के अनुसार खण्डन 
उपयु क्त हृष्टान्त का औपनिषद मत के अनुसार खण्डन 
ढ्वंताईइत मत में आपादित ब्रह्मसदोषत्व दूषण का प्रकारान्तर से समर्थन 
श्रीयादवप्रकाशाचाय संमत स्वाभाविक द्वै ताह्ेत बाद का निराकरण 
श्रीयादवप्रकाशाचार्य मत में इश्बर में निर्दोबता की असिद्धि 
उपयु क्त दोष का स्पष्टीकरण तथा स्वमत में बअद्यनिर्दापिता का प्रतिपादन 
सावत्रिक भेदाभेदवाद का निराकरण 
भेदामंदवादियों द्वारा वशित चार हेतुओं का निराकरण 
आक्रति ही जाति है 
असाधारण घर्म ही भेद हैं 
बविशिष्टाद् त पघिद्धान्त का विस्तृत प्रतिपादन 
इस सिद्धान्त में भेदाभेद घटक श्रतियों के अर्था' का समन्वय 
इतर मत वादियों द्वारा वशित अभेद श्र॒त्यथ में संभावित दोपों का बेन 
प्रल्तथ एवं सृष्टि के काल में ब्रह्म चेतनाचेतन विशिष्ट होकर ही रहता है 
द्रव्य के विशेषशत्व का समथन 
शरीरात्मक द्र>- कर शब्दों में आत्मपयन्त की बोधऋता का समर्थन 
अप्रथकसिद्ध विशपणुवाचक पर्दों की विशेष्यपयन्त बोघकता का समर्थन 
सभी शब्दों की ईश्वर्वाचकता का प्रतिपादन 
विशिप्टाई त सिद्धान्त में सवविज्ञान प्रतिज्ञा का समन्वय 
जगत के त्रद्मात्मकत्व में शरीरात्म भाव संबन्ध का हेतुत्व प्रतिपादन 
ईश्वर के निर्धिकारत्व एवं उपादान कारणत्व का समर्थन 
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( घ॑ ) 
विषय 

इेश्वर के मुख्य रीति से कारणत्व एवं कार्यत्व का समर्थन 
शरीर एवं आत्मा के लक्षण का वश्शन 
ब्रह्म के सवेशब्दबाच्यत्व में ग्रमाशवचन का समर्थन 
जीव के संसार का कारण, संसार का स्वरूप एवं संसार से छूटने का साधन 
शास्त्रानुसार उपयु क्त अर्था का स्पष्टीकरण 
जीवों के ज्ञानावन्द स्वरूप के विषय में प्रसाशयचत 
जीवों के परस्पर समता में प्रमाणबचन 
जीवात्मा का मगवच्छेषत्वसमथन 
मोक्षोपाय के विषय में प्रमाण वचन 
श्रीमगवान के विचित्र ऐेश्वय के विषय में प्रमाण वचन 
“एकत्वे सति नानात्वम” इस श्लोक की व्याख्या 
विशिष्टाह्न त सिद्धान्त में विविध श्रतिवाक्यों का समन्वय 
अद्व त आदियाँ का रुपान्तर से वेदवेनत्व 
ऐक्य ज्ञान एवं भेद ज्ञान को मोक्षोपाय बतलाने वाले वचनों की विषयव्यवस्था 
“भोक्ता भोग्यम” इत्यादि श्रतिबाक्य का अर्थ 
स्िया का सगुणविद्यात्व एवं सभी ब्रह्म विद्याओं में विकल्प का प्रतिपादन 
ईश्वर के प्ररकत्व को लेकर उठने वाली शंका का समाधान 
मोज्ञापाय सामथ्ी का विशद्‌ बणन 
उपयु क्त अथो' का प्रमाण बचर्नो द्वारा समर्थन 
बाह्य कुटरष्टि मत एवं राजस तामस पुराणों के विरुद्भार्थी की अनादरणीयता 
अथवशिखा एब श्वेताश्वतर उपनिषत को लेकर श्री शिवजी के परत्व की शंका 
जगत्कारणुप्रतिपदक सभी वचनां का समन्वय करने पर नारायण ही परतत्त्व 
सिद्ध होते हैं । 


नारायण परतत्त्व होने में तेत्तिरिय नारायणापनिषत्‌ भी प्रमाण हैं 


नारायशाबुवाक से नारायण का परत्व अन्यान्य देवताओं का विभूतित्व सिद्ध होता है 


नारायणुपरत्व में ही अथव शिखोपनिषत्‌ का तात्पये 
नारायणपरत्व में ही श्वेताश्वत्तर उपनिषत्‌ का तात्पर्य 
“शिक्ष एवं केबल्ल:” “यः पर: स महेश्वर: 
व्योमातीत शिवत्तत्त्तवाद का निराकरण 
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( छा ) 
विषय पृष्ठ संख्या 

विष्णूत्पत्ति प्रतिपादक श्रुतिवचन का निर्वाह श्र 
अथवेशिर उपनिषत का नारायणपरउल्ब में ही तात्पये २२४ 
ब्रह्मा एवं शिवजी का अन्तरात्मा नारायण हैं २२६ 
इंश्वर को निमित्त कारणसात्र मानने वाले शैव मत का खण्डन ९२८ 
इतिहास एवं पुराणों से श्रीमन्नारायण ही परअह्म सिद्ध होते हैं २३० 
त्रिमूति साम्य शंका का समाधान २४० 
जगत्कारण परखदय श्रीमन्नारायण से श्रेष्ठ कोई तत्व नहीं यह अथ ब्ह्मसूत्रों से सिद्ध होता है २४५ 
मनुष्य से नारायण का परत्व सिद्ध होता है श्छ्८ 
श्रीविष्णुपुराण से त्रह्मा आदि देवगण जीब सिद्ध होते हैं २४६ 
पूर्व मीमां सक मत का ख्डन 

सभी शब्द कायपरक हैं, सिद्धवस्तुपरक नहीं, मीमांसकों के इस पूर्वेपज्ञष का वर्णन. _'* २४० 
सिद्धान्त के अनुसार एक उदाहरण से सिद्धवस्तु में व्युयत्ति का प्रतिपादन २४३ 
दुसरे उदाहरण से सिद्धवस्तु में व्युत्पत्ति का प्रतिपादन २५४ 
“तुष्णतु” न्याय से कार्योव्युक्त होने के कारण बह्मसिद्धि का प्रतिपादन २४६ 
कार्योप्युकत होने से मन्त्रार्थथाद श्रतिपादित सिद्ध पदाथे सो प्रामाणिक है श्ध्८ 
मीमांसक वशित का« लक्षण के खण्डन का प्रारम्भ २६० 
प्रेरकत्व ही कृत्युह श्यत्व हे, इस बाद का खण्डन २६१ 
पुरुपानुकूजत्व ही ऋृत्युद्द श्यत्व है, इस बाद का खण्डन श्६र 
अपूबका्य केबल्ल इष्टमाथन है, सुखरूप नहीं २६७ 
अपूबेकार्य की प्रवानता का खण्डन <६४५ 
अपूर्वकार्य की अनुकूलता का खण्डन र्ध्८ 
कृति के प्रति शपित्व ही क्रृत्युह्दे श्यत्व है, इस लक्षण का खण्डन २६६ 
+द्वान्त के अच्छार शेष और शेपी का लक्षण और उनका समन्वय २७० 
“स्वगकरास” इर_: पद नियोज्य विशेष समपक हैं, इस बाद का खण्डन २७१ 
मीमांसकोक्त अपूच का खण्डन और श्री भगवान के फलत्नप्रदुत्व का वन २७४ 
सिद्धान्त के अनुसार लिड्थ का वर्णन र््८ 
प्रमाण बचनों से देवता एवं श्रीमगवान के फन्रप्रदृत्य का समर्थन २७६ 
नित्यविभूति द्व्यरूप महिपी और परिजन इत्यादि विशेषताओं का श्रुतिबचनों से समर्थन २८४ 
“तदिष्यो: परम पद्म” इस मन्त्र में विशिष्ट विधान का समथन र्८६ 
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( व) 
विषय 


स्वकीयार्थों में मन्त्रों के तात्पये का प्रतिपादन 

“तद्िष्णो:” यह मन्त्र मुक्तों का प्रतिपादक नहीं 

“तद्िष्णो:” यह मन्त्र मुक्त प्रवाह का प्रतिपादक नहीं है 

परमपद्‌ की त्रिविधता तथा नित्यसूरियों के विषय में प्रमाण 

“सदेव” इत्यादि श्रुतिवाक्य से दिव्यस्थान और नित्यसूरि इत्यादि का अभाव सिद्ध 
नहीं होता है । 

इतिहास ओर पुराणों से द्व्यस्थान और नित्यसूरि आदि की सिद्धि 
ब्रह्मसूत्र से द्िव्यरूप की सिद्धि 

द्व्यरूप के विषय में वाक्यकार एवं द्रमिडभाष्यकार के बचरनों का उद्धरण 
शब्द्गतबोघकत्व शक्ति की स्वाभाविकता 

वेदों का अपौरुषेयत्व नित्यत्व एवं प्रामाण्य 

इस ग्रन्थ में वशित सिद्धवस्तु संबन्धी विचारों का उपसंहार 

ब्रह्म प्राप्त्युपाय संग्रह से उपहार 

भगवत्पारतन्ञ्य और भगवद्दास्य सुखरूप है, इस अर्थ का प्रतिपादन 
उपसंहार श्लोक 
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थ्रिये नमः 
श्रीमते रामानुजाय नमः 





प्रभाम॑ लक्ष्मणमुनि: प्रतियुक्तातु मामकम्‌ । 
प्रसाधयति यत्सृक्ति: स्वाधीनपतिकां श्रुतिम्‌ ॥ 


यो नित्यमच्युतपदाम्बुजयुग्मस्क्मव्यामोहतस्तदितरारिग तुृणाय मेने । 
ग्रस्मद्गुरोभगवतो5स्य दयेकसिन्धो रामानुजस्थ चरणौ शरणां प्रपच्य ॥ 


प्रथम मड़ुलाचरणुम 
अथम मजुत्ञाचरणु 


ग्रशोषचिदर्चिद्वस्तुशेषिणों.. शेषशायिने । 
निर्मेलानन्तकल्याशनिधये विष्णवे नमः ॥ 


श्रीरामानुज स्वामी जी ने एक समय श्रीवेह्डटादि में श्रीवेकुटनाथ भगवान्‌ की आज्ञा पाकर 
श्रीभमगवान्‌ की सन्निधि में वेद के तात्पर्याथों पर प्रकाश डालते हुये एक व्याख्यान दिया था। वही व्याख्यान 


उत्तरकाल में वेदाथसंग्रह के नाम से प्रसिद्ध हुआ । 


प्रथम श्लोक से भ्रीरामानुज स्थामी जी श्रकृृतग्रन्थ की निविज्नपरिसमाप्ति के लिये स्पष्टरूप में 
मड्जलाचरण करते हैं. तथा साथ ही भ्रतिपाद्य अर्थ का संक्षेप रूप से वर्णन करते हैं। इनमें इष्देवता- 


नमस्काररूप मज्ञलाचरण शाब्द है, स्वपक्ष॒स्थापनरूप प्रतिपादाथसंक्तेप अथसिद्ध है । 
प्‌ 


अपने पक्ष में प्रांतिपाद अथ दो प्रकार का है। एक उपाय है जिसे साधन कहते हैं. । दूसरा उपेय है 
जो साधन के द्वारा प्राप्य है। नित्यसिद्ध श्रीमगवान्‌ ही बह प्राप्य बस्तु हैं जो प्रथम श्लोक में चतुथ्यन्त पदों 
से निर्दिष्ट है। नमः शब्द से उपाय सूचित होता है। इस प्रकार बे दोनों अर्थ इस श्लोक में निद्दित हैं । 


इस श्लोक में पूर्वांध से यह बतलाया गया है कि परब््म परमात्मा श्रीभगवान्‌ दोनों विभूतियों से 
युक्त हैं । उत्तराध में “निमंल” इत्यादि पद से यह बतलाया गया है कि वह श्रीभगवान्‌ दोनों लिज्ञों से युक्त 
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५ 8४ वेदाथसंग्रह: #8 





पज छत 








(5 


हैं। श्रीमगवान्‌ निर्दोष हैं, यह एक लिझ्ड है, श्रीभगवान्‌ कल्याणगुणों के निधि हैं, यह दूमरा लिझ्ज ह्े। 
श्रीमगवान्‌ इन उसयलिड्डों से युक्त हैं । 

“तत्वमसि” इस उपनिषद्‌ वाक्य का अर्थ करने में आचाये विभिन्न मत रखते हैं। श्रीरामानुज 
सम्प्रदाय में उस वाक्य का जिस प्रकार अर्थ किया जाता है, उस पद्गनति को सूचित करते हुये श्रीरामानुज 
स्वामी जी “अशेषचिदचिद्स्तुदेषिसे” इस प्रथम पद से बतलाते हैं कि श्रीभगवान्‌ लीलाबिभूति से युक्त 
हैं। यह प्रकृतिमण्डल ही लीलाविभूति है। इसमें श्रीमगवान्‌ जोबों के साथ लीला करते हैं । इस लीला- 
विभूति में अनेक बढ़ चेतन तथा अनेक जड़पदार्थ रहते हैं। ये सभी चेतनाचेतन पदार्थ वस्तु वाघ्तव में 
हैं, अतएव पासमार्थिक हैं। इनमें कोई भी मिथ्या नहीं है। श्रीसम्प्रदाय में लीलाविभूति में चेतन और 
अचेतन ऐसे उमयविध पदाथों का सद्भाव प्रामाशिक माना जाता है। इससे यादवप्रकाश का चेतनेकान्त- 
वाद अमान्य ठहरता है। याद्वप्रकाश का सत यह है कि इस लीलाविभूति में सभी पदाथ चेतन ही हैं, 
इनमें एक भी अचेतन नहीं है। लोक में जिन घट इत्यादि पदार्था को अचेतन कहा जाता है, उनमें भी 
वास्तव में चैतन्य है। वह अभिव्यक्त नहीं है, इतनी ही विशेषता है। यह नहीं कि उनमें चेतन्य का 
अत्यन्ताभाव हो । इस वाद को ही चेतनेकान्तवाद कहा जाता है। यहाँ पर श्रीरामानुज स्वामी जी लीला- 
विभूति में चेतनाचेतन पदार्थों के सद्भाव का वणन कर इस बाद को अमान्य ठहराते हैं । 

इन चेतनाचेतन पदार्था के शेषी श्रीमगवान्‌ हैं। ये पदार्थ उनके शेप हैं। जो वस्तु दूसरे के लिये 
वत्ती हो उसे शेष कहते हैं। ये चेतनाचेतन पदार्थ श्रीमगवान्‌ के लिये बने हैं, इनसे श्रीभमगवान्‌ को लीला- 
रस मिलता है। ये श्रीमगवान्‌ के शेष हैं। श्रीमगवान्‌ इनके शेगों हैं। इनसे जिद्ध होता है कि ये पदाथ 
श्रीमगवान के शरीर हैं, श्रीमगवाव्‌ इनके अन्तरात्मा हैं। जो पदार्थ स्वभ्ावतः ही किसी चेतन के प्रति 
शेष बना हो, उसे शरीर कहते हैं तथा उस चेतन को आत्मा कहते हैं। उदाहरणु--हमारा यह शरीर 
स्वभाव से ही हम लोगों के प्रति शेष बनकर रहता है, यह सदा हम लोगों की सेवा करता है, हम लोग 
इससे अपने मनोरथों को पूरो करते रहते हैँं। इसी कारण यह शरीर कहलाता है, हम उसकी 
आत्मा कहलाते हैं। इसी प्रकार समी चेतनाचेतन पदार्थ पश्मचेतन श्रीभमगवान्‌ के शरीर वनकर उनके 
मनोरथ एवं संकल्पों को पूर्ण करते रहते हैं, श्रीभगवान्‌ उनके अन्तरात्मा बनकर उनसे लाभ उठाते रहते 
हैं । इससे सिद्ध होता है कि सभी चेतनाचेतन पदार्थ श्रीसमगवान्‌ के शरीर हैं, गेसमगवान्‌ उनकी अन्त- 
ग़त्मा हैं। इस प्रकार इन पदार्था और परमात्मा में शरीरात्मभाव सम्बन्ध फल्नित होता है। 

लोक में देखा जाता है कि शरीरवाचक शब्द शरीरों को बतलाते हुये उनके अन्दर रहने वाले 
आत्मा तक को बतलाते हैं उदाहरण--“मनुष्य जानते हैं. देव सुखी हैं” इत्यादि प्रयोगों में देव मनुष्य 
इत्यादि शब्द ठत्तच्छरीरधारी आत्मा तक का बोध कराते हैं क्योंकि आत्मा ही जान सकता है तथा सुख 
भोग सकता है। उपयुक्त उदाहरण से शरीर्वाचक शब्दों का आत्मपर्यन्तवाचकत्व सिद्ध होने पर यह 
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अनायास सिद्ध हो जाता है कि चेतनाचेतन पदार्थ परमात्मा के शरीर हैं, अतः चेतनाचेतन पदार्थों के 
वाचक सभी शब्द उनके अन्तर्यामी परमात्मा तक का बोब कराते हैं। “तत्त्वमसि” इस वाक्य में “तत्‌” 
शब्द जगत्कारण ब्रह्म को वतलाता है। “तल्म्‌” शब्द समक्षु उपस्थित चेतन को बतलाता हुआ उसके अन्त- 
यामी परमात्मा तक का बोध कराता है। इससे “तत््वमसि” वाक्य का यह अर्थ फलित होता है कि समज्ष 
उपस्थित चेतन का अन्तरात्मा जगत्कारण ब्रह्म है। इस प्रकार “तत्त्वमसि” इत्यादि अभेदनिदेंश जीवान्त- 
यामी और जगत्कारण बक्म में अभेद को सिद्ध करते हैं, न कि जीव और बह्य में अभेद को सिद्ध करते हैं. । 
इसी प्रकार ही “सर्व खल्विद ब्रह्म” इत्यादि अभेद निर्देश भी सभी चेतनाचेतन पदार्थां के अन्तर्यामी और 
ब्रह्म में एकता को सिद्ध करते हैं, न कि चेतवबाचेतन पदार्थ और ब्रह्म में एकता को सिद्ध करते हैं । अभेद 
वचनों का यह निर्वाह श्रीसम्प्रदाय में अभिग्रेत है। “अशेषचिदचिद्वस्तुशेषिरो ” कहकर शभ्रीरामानुज स्वामी जी 
ने सम्प्रदायसिद्ध इस प्रक्रिया को खोला है, साथ ही यह भी बतलाया है कि शहक्लराचाय ओर भास्कराचाय के 
मत में विभिन्न श्रुतिवाक्यों का सरल निर्वाह नहीं होता है। श्रीशज्लुराचार्य ने जीव और ब्रह्म का अभेद्‌ 
बतलाने वाले वाक्थों का स्वरूपेक्य में तात्पयव साना हे, जड़पदार्थ और ब्रह्म में अभेद बतलाने वाले वाक्यों 
का स्वहपेक्य में तावयये न मानकर जड़पदार्थों के बाघ में तात्पय माना है। उनके मत में सब प्रकार के 
अभेद वाकप्रों में एकसा निर्वाद नहीं सम्पन्न होता हैं। एकहूप निर्वाह ही न्यायानुमोदित है। मास्कराचाय 
के मत में भेद श्रुतियोँ का एकरूप निर्वाह नहीं होता है उन्होंने यह माना है कि जीव और ब्रह्म में भेद को 
वतलाने वाली श्रतिशँ औपाविक भेद को बतलाती हैं, तथा अचेतनपदाय और बद्य में भेद को बतलाने 
वाली श्रुतियाँ स्वाभाविक भेद को बतलाती हैं। श्रीमम्प्रदाय में सभी श्रुतियाँ का समान रूप से निर्वाह 
होता है। यही इसका वेशिष्टय है | 

यहाँ पर श्रीरामानुज स्वामी जी ने आरम्भ में “टनिश्शेष” शब्द का प्रयोग न कर “अशेष” शब्द का 
प्रयोग इस भाव से किया हे कि आरम्म में परममड्जल भगवद्राचक अकार का उल्लेख किया जाय | 


इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी प्रथमपद से श्रीमगवान्‌ को लीलाविभूति से युक्त वतलाकर 
“शेषशायिने” इस ह्वितीयपद से यह बतलाते हैं. कि श्रीभगवान्‌ भोगविभूति से युक्त हैं। श्रीभगवान्‌ नित्य- 
सूरिश्रेष्ठ श्री आदिशेष पर शयन करते हैं। इसलिये शेपशायी कहलाते हैं। यहाँ शेष शब्द भोगविभूति 
में विद्यमान पत्नी और ५?जन इत्यादि को प्रदर्शित करने के लिये प्रयुक्त हुआ। इससे सिद्ध होता हैं. कि 
श्रीमगवान्‌ भोगविभूति एवं तत्स्थ सभी नित्य और मुक्तों से सदा युक्त हैं। यह उनका स्वभाव है । 

इस प्रकार दोनों पदों से श्रीमगवान्‌ के इस्थविभूति सम्बन्ध को बतलाकर श्रीरामानुज स्वामी जी 
“निर्मंलानन्तकल्याणनिधये” इस पद से यह बतल्ञाते हैं कि श्रीभगवान्‌ उम्यलिश्ञों से सम्पन्न हैं। उनमें एक 
लिछ् है निर्दोबल्व । वह निर्मेलपद से बतलाया गया है। श्रीमगवान्‌ को निर्मल इसलिये कहा जाता है कि 
ते निर्दोष हैं तथा दोपों को नष्ट करने वाले हैं। श्रीभमगवान का दूसरा लिक्ग कल्याणगुणाकरत्व है वह 
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“कल्यारानिधि” शब्द से बतलाया गया है। लोक में अनुकूल पदार्थ कल्याण शब्द से अभिहिित होता है । 
प्रतिकूल और उपेक्षणीय पदार्थ कल्याण नहीं कह्दे जाते । आनन्द ही अनुकूल पदार्थ है, श्रीमगवान्‌ आनन्द 
के निधि हैं। श्रीमगवान्‌ के सभी गुण अत्यन्त अनुकूल प्रतीत होते हैं। वे भी कल्याण कहे जा सकते 
हैं। उन कल्याणगुणों के निधि हैं. श्रीमगवान्‌ | इसलिये भी वे यहाँ कल्याणनिधि बतलाये गये। साथ ही 
श्रीमगवान्‌ अनन्त भी हैं। वे त्रिविध परिच्छदों से रहित हैं। इसलिये अनन्त कहलाते हैं। तीन परिच्छेद 
ये हैं (१) देशपरिच्छेद, (२) कालपरिच्छेद, और (३) वस्तुपरिच्छेद । श्रीभगवान्‌ इन परिच्छेदों से रहित 
है। वे सभो देशों में हैं, इसलिये देशपरिच्छेद्रहित हैं। वे सभी कालों में हैं. इसलिये कालपरिच्छेद- 
रहित हैं। वे सभी वस्तुओं में विद्यमान हैं. इसलिये वस्तुपरिच्छेदरहित है। इस प्रकार की अनन्तता 
श्रीभमगवान्‌ में ही विद्यमान है, अन्यत्र कहीं नहीं। इस प्रकार श्रीभगवान्‌ के उमयलिक्ञत्व का वर्णन 
किया गया है । 

इस प्रकार वर्णित तत्त्व कौन है? इस आकांक्षा में श्रीरामानुज स्वामी कहते हैं कि “विष्णवे” | बह 
तत्त्व श्रीविष्णु है। वे सब पदार्थों के अन्दर अन्तर्यामी के रूप में व्याप्त हैं। लोक ओर वेदों में जो देवता 
विष्णु नाम से प्रसिद्ध हैं वे ही उपयु क्त विशेषणों से विशिष्ट प्राप्य परतत्त्व हैं । 
इस प्रकार श्रीराभानुज स्वामी जी चतुथ्यन्त पदों से प्राप्य वस्तु का निर्देश कर आगे “नमः” कहकर 
उपाय का निर्देश करते हैं। उपयु क्तविशेषणविशिष्ट श्रीविध्णुभगवान्‌ को नमस्कार है। यहाँ नमः शब्द से 
भक्ति विवजक्षित है। भक्ति से ही नमस्कार होता है । भक्ति ही मोक्ष का उपाय है । 
इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने प्रथम श्लोक से इश्टदेवतानमस्काररूप मद्भलाचरण किया, 
तथा संच्तेप से स्वपत्ष की स्थापना भी की । इनमें मड्गलाचरण कण्ठोक्त है, स्वपत्तस्थापन अथसिद्ध है । 





द्वितीयं मड़ुलाचरणुम्‌ 
द्वितीय मड़्लाचरण 


पर ब्रह्म वाज्ञ भश्रमपरिगतं संसरति ततू, परोपाध्यालीढ विवशमशुभस्यास्पदमिति । 
श्रतिन्‍न्यायापेत॑ जगति बिततं मोहनमिदं, तमो येनापास्तं त हि विजयते यासुनमुनिः ॥ 


आगे द्वितीय श्लोक से श्रीरामानुज स्वासी जी ने गुरूपासनरूप मज़लाचरण किया है। यह 
मज्ञलाचरण कपण्ठोक्त हे, इससे परपक्षनिरास अर्ंसिद्ध होता है। पूर्वाध में परपक्ञों का उल्लेख तथा 
उत्तराधे में उनका निरास वर्णित है। श्रीशह्ुराचाय श्रीमास्कराचार्य और श्रीयादवप्रकाशाचार्य के द्वारा जो 
अर्थ बशित हैं, वे सब यहाँ परपक्त माने जाते हैं। उनका निरास इस श्लोक में है । 
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प्रथमत: श्रीशड्रराचायेपक्ष का वर्णन करते हैं कि “पर ब्रह्म॑ वाज्ञ भ्रमपरिगत संसरति” श्रीशह्ुराचाय 
हते हैं. कि परतद्य अविद्या से तिरोहित होकर विविधभेददर्शनरूपी अनेक भ्रमों में फँसता जाता है, 
तत्फलस्वरूप जन्मजशमरण इत्यादि सांसारिक दुःखों को मोगता रहता है इस अथ में एक विरोध उपस्थित 

होता है जो णए्वकार से सूचित होता है वह यह है कि परबह्य का निरूपण करते हुये शास्त्र कहते हैं कि 
परबह्म निर्दापत्व और कल्याणगुणाकरत्व इत्यादि स्वभावों से सम्पन्न है अतएव वह सबेविलक्षण है बह 
परअह्म सबके द्वारा आश्रय लेने योग है क्योंकि आश्रितों के पाप और ताप को नष्ट करने वाला है तथा 
आश्रितों को विविध इटफलों को देने वाला है। यह परतबह्म ही यदि अज्ञान में फेंस जाय तो जीवों का 
रक्षक दूसरा कोन हो सकता है ? इस मत में यह विरोध प्रतीत होता है। इसे एबकार सूचित करता है । 
अस्तु । इस प्रकार शाझ्लरमत वश्शित हुआ । 

आगे भास्कराचाय के मत का वर्णन करते हैं कि “तत्‌ परोपाध्यालीढं विवशम्‌” भाध्कराचार्य कहते 
हैँ कि जिस प्रकार अखण्ड आकाश घट सठ इत्यादि विविध उपाधियों से युक्त होता है, उप्ती प्रकार वह 
परत्रह्म जड़ उपाधियों से सम्बद्द रहता है। वह उपायि स्वतः ब्रह्म से भिन्न है तथा सत्य है। अतएव 
शद्गूराचाय के द्वारा वर्णित भिथ्यामूत अविद्या से भी वह भिन्न सिद्ध होता है। ऐसे उपाधि से सम्बद्ध होकर 
वह परजअह्म विवश अर्थात्‌ कमेपरवश वन जाता है । यह भाष्कराचाय का मत है । 

आगे यादवप्रकाशाचाय के मत का वर्णन करते हैं कि “अशुभस्यास्पदम” याद्वप्रकाश यह कहते हैं 
कि परतह्य अंगी है, चित्‌ अचित्‌ और इंथर ये तीनों उप्तके अंश हैं। अंग ओर अंशी में भेदाभेद है परतद्य 
का अचेतन के साथ अभेद होने के कारण अचेतन में होने बाले विविध परिणामरूप सभी अशुभों का 
आध्यद परत्रह्म ही होता है तथा परतरद्य का चेतन के साथ अभेद होने के कारण चेतन में होने वाले दुःख 
इत्यादि दोपों का आघद भी परवह्म बन जाता है। अंग और अंशी में भेदाभेद को मानने के कारण 
थादुवप्रकाश मत में अभेद को लेकर परतद्म में सभी दोष उपध्यित होते हैं । 

भाष्कराचाये एवं यादवप्रकाशाचार्य भेदाभेद को मानने वाले हैं । इनमें इतना अन्तर अवश्य है 
कि भास्कराचाय यह मानते हैं क्रि अचेतन ओर बजक्ष में भेद और अभेद दोनों स्वाभाविक हैं । चेतन ओर 
ब्रह्म में अभेद ही स्वाभाविक है, भेद तो ओपाधिक है क्योंकि मोक्ष में चेतन ओर ब्रह्म में अभेद कहा 
गया है, अतः उसे स्वाभाविक मानना चाहिये। यादवप्रकाश यह मानते हैं कि अचेतन ओर ब्रह्म में भेद 
ओर अभेद ये दोनों स्वाभाविक हैं, तथा चेवन ओर ब्रह्म में सी भेद और अभेद ये दोनों स्वाभाविक हैं 
क्योंकि मोक्ष में चेतन ओर ब्रह्म में भेद और अभेद श्र॒तियों में वर्शित हैं। अतः उन दोनों को स्वाभाविक 
मानना चाहिये । 

इस प्रकार तीनों परपक्ष वशित हुये। श्रीयामुनाचाय स्वामी जी ने इन तीनों पक्नों का जो खण्डन 
किया' उसका उल्लेख करते हुये कहते हैं कि “इति श्रुतिन्यायापेतं जगति विततं मोहनमिदं तमो येनापास्तम्‌” 
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ये तीनों पक्ष प्रमाण और तको से शून्य हैं। वेद परमग्रमाण हैं। उनसे इन मतों की सिद्धि नहीं होती । 
तर्क प्रमाण की सहायता करता है। तर्कों से इन मतों की पुष्टि नहीं होती । इतना ही नहीं, किन्तु ये मत 
प्रमाए तका के द्वारा खण्डित हैं। इनको काटने वाले प्रमाण और तक प्रचुरमात्रा में विद्यमान हैं। इन 
मतों का खण्डन आवश्यक हो गया है क्‍योंकि ये मत जगत्‌ में बहुत फेल गये हैं अतः उपेक्षणीय नहीं 
माने जा सकते | प्रमाणतऊविरुद्ध होने पर भी ये मत अबोध जनता को श्रम में डालते रहते हैं। ये मत 
यथाथज्ञान पर आवरण डालते हैं, तथा अयथाथेज्ञान को उत्पन्न करते रहते हैं। अतः इनके खण्डन को 
आवश्यक सममकर श्रीयामुनाचाय स्वामी जी ने सिद्धित्रय इत्यादि ग्रन्थों में इनका खूब खण्डन किया हे, 
तथा इनके प्रचार को बन्द करा दिया है जिससे ये मत सात्विकों से दूर हो गये हैं । 

“स हि विजयते यामुतमुनि:” जिन यामुनाचाय स्वामी जी ने इन मर्ता को दर ऊ्िया है उन 
यामुनाचाये स्वामी जी की जय हो | इस प्रकार जयजयकार मनाते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने गुरूपासन- 
रूपी मद़्लाचरण किया है। जिस प्रकार श्रीहनुमान जी ने “जयत्यतिबलों राम.” इत्यादि कहकर श्रीराम 
लक्ष्मण ओर सुग्रीव का जयजयकार मनाया है, उसी प्रकार यहाँ श्रीरामानुज स्वामी जी श्रीयामुनाचाय का 
जयजयकार मनाते हैं । 

इस प्रकार जयजयकार मनाने से यह व्यक्त होता है कि इस ग्रन्थ में प्रतिपादित सभी अथ 
सम्प्रदाय द्वारा प्राप्त हैं। उक्तरीति से श्रीरामानुज स्वामी जी ने दोनों श्लोकोँ से देवतोपासन तथा 
गुरूपासनरूप मह्जललाचरण किया है, तथा साथ ही स्वपत्षप्थापन और परपक्षनिराकरण भी प्रस्तुत किया है | 
“यस्य देवे परा भक्ति: इस श्रुतिवचन में इष्टदेव ओर श्रीगुरु के विषय में भक्ति करने के लिये कहा गया है । 
उसके अनुसार श्रीरामानुज स्वामी जी ने दोनों श्लोकों से दोनों पर अपना भक्तिभाव प्रकट किया है । 


स्वपक्षसंक्षेप: 
स्वपक्ष का संक्षिप्त वर्शान 
बेदिक॑ परमपुरुषाथंसाधनम 
वैदिक परमपुरुषार्थ का साधन 


अ्शेषजगद्धितानुशासनश्रुतिनिकरशिरसि समधिगतोध्यमर्थ: । जीवपरमात्मयाथा- 


त्म्यज्ञानपुवंकवर्णा अमधर्म तिकतेव्यताकप रमपुरुषचर णयुगलध्याना चन प्र रपमादिरत्यर्थ प्रिय- 
स्तत्प्राप्रिफल: । 
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(१) वेद परमप्रमाण हैं। वेद अपोरुषेय हैं थे किसी पुरुष के द्वारा निमित नहीं हैं। अत्ब वे 
निर्दोष हैं. क्योंकि वक्ता पुरुष के द्वारा ही वाक्य में दोष हुआ करते हैं। वक्ता यदि अम प्रमाद अशक्ति ओर 
विप्रलम्स (प्रतारण करने की इच्छा) इत्यादि दोषों से युक्त हो तो उनके द्वारा उच्चारित वाक्य दृषित एवं 
अग्रमाण बन जाते हैं वेद का कर्ता कोई नहीं है, अतण्व वेद वक्‍तृदोषों से रहित होने से परमप्रमाण हैं | 
वेद को श्रति कहते हैं। “श्रूयते नित्यमिति श्रुति” ऐसी व्युत्पत्ति है। वेद सदा सुनने में ही आते रहते हैं, 
जिस प्रकार आज वेद अध्यापकों से सुने जाते हैं। ऐसा ही सदा होता आया । कभी वेद किसी से निर्मित 
नहीं हुये । इस प्रकार ऋपोरुषेय होने के कारण वेद निर्दाप एवं परमप्रमाए: हैं । 


(२) वेद सम्पू् जगत्‌ के हितों को बतलाने के लिये प्रबूत्त हैं। वे श्रम को उत्पन्न करने के लिये 
प्रवृत्त नहीं हुये हैं। अइ तसिद्वान्त सिखाता है कि वेद अ्र्मों को उसन्न करते हैं | उस सिद्धान्त के अनुसार 
यह सिद्ध होता है कि यह जगत्‌ तथा इसकी सृट्टि स्थिति और प्रलय मिथ्या हैं। इसकी सृथ्टि इत्यादि करने 
वाला सगुण ईश्वर भी मिथ्या है। स्वगें ओर नरक इत्यादि भी भिथ्या हैं। इन फल्लों को साधने वाले 
साधन भी मिथ्या हैं क्‍योंक्रि ये सब निगुण ब्रह्म से व्यतिरिक्त हैं अतण्व मिथ्या हैं। मिथ्या अर्थ के 
विषय में होने वाला ज्ञान श्रम ही है। उपयु क्त सभी अर्थ प्रत्यक्ष ०वं अनुमान से सिद्ध नहीं हैं किन्तु वेद- 
प्रमाण से ही सिद्ध हैं । इन भिय्या अर्थों के विषय में ज्ञान कराने वाले वेद अद्ने तलिद्वान्त के अनुसार 
भ्रम को उत्पन्न करने वाले ही सिद्ध होते हैं। यह अठ तसिद्धान्त में बड़ा भारी दोष है । वेदों को भ्रामक 
मानना बेदिक को उचित नहीं। श्रीसम्प्रदाय वेदों को आमक नहीं मानता । किन्तु यही मानता है कि वेद 
सम्पूर्ण जगत्‌ के हितों को बतलाने के लिये ग्रवृत्त हैं। वे हित ऐसे हैं जो प्रव्यज्ञ और अनुमान से विदित 
नहीं हो सकते, वेदशाल् से ही विदित होते हैं अतण्ब वे अलोकिक हैं। वे हित दो प्रकार के हैं 
(१) उपाय और (२) प्राप्य । इनका सुष्ठु प्रकार से ज्ञान कएने के लिये वेद आविभूत हुये हैं । सम्पूर्ण 
जगत्‌ में रहने वाले नानाग्रकार के अधिकारियों के लिये अपेक्षित उन २ हितों का वर्ोन बेद करते हैं । 
यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि जीवों को परमहित मोक्ष ही है। घममें अर्थ और काम ये पुरुषार्थ तो अहित 
ही हैं । इनका बणुन वेद क्‍यों करते हैं ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि सभी अधिकारी एक से नहीं होते । 
कई अधिकारी प्राचीन वासना के अलुसार इन तीन पुरुषार्थां को ही प्राप्त करना चाहते हैं, बे मोक्ष को नहीं 
चाहते । ऐसे अधिकारियों के लिये वेद उनका हित मानकर इन तीनों पुरुषार्था का ही वर्णन करते हैं | ऋरम 
से ये अधिकारी भी उन छुद्र पुरुषार्था से विरत्त होकर मुमुछ्ु बन जाते हैं। पुरुषा्थ भोगने के बाद वेराग्य 
सुददद हो जाता है । कच्ची अवस्था में उनके लिये हितावह मानकर वेद इन कुद्र पुरुषार्था का बणेन करता है। 
यहाँ पर यह दूसरी शक्ला उठती है कि शत्रु को मारने के लिये श्येनयाग वेदों में विहित है। मारण अत्यन्त 
पाप एवं अहित है। हित को बतलाने के लिये प्रवृत्त होने वाले वेद इस अहित मारण का विधान क्यों करते 
हैं? इस शट्ढा का समाधान तीन प्रकार से किया जा सकता है। (१) जिस प्रकार मिठाई इत्यादि देकर 
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बच्चों को वश में लिया जाता है, उसी भ्रकार प्रत्यक्ष रूप से शत्रुओं को मारने में उद्य क्त नास्तिक शठ पुरुषों 
को शारूविश्वासी बनाने के लिये श्येनयाग इत्यादि मारणोपाय वेदों में वर्णित हैं क्य्रोंकि वे नाध्तिक, 
शाल्यानुसार श्येनयाग इत्यादि करके शत्रु को मारकर कम से कम शाब्व में विश्वास तो रखने लगते हैं.। इस 
प्रकार वे धीरे २ आत्तिक बन जाते हैं। उनको आप्तिक बनाने के लिग्रे ही वेदीं में वे साधन बर्शित हैं । 
(२) देव और ब्राद्मण इत्यादियों को कष देने वाले दुश को नट करने के लिये श्येनवाग इत्यादि वेरों में 
वर्शधित हैं। (३) श्रीमगवान्‌ के ऐश्वर्य का वर्णन करने के उद्दे श्व से श्येतवाग आई का शार्श्न में वन हैं 
क्योंकि इन कर्मो के भी आराध्य श्रीमगवान्‌ हैं। वे इन कर्मा से आराधित होकर उन फलों का प्रदान 
करते हैं । यह श्रीमगवान्‌ की महिमा है। इसको बतलाने के लिये ही श्येवयाग इत्परार्दि वेद में वर्णित हैं । 
इन समाधानों से व्यक्त होता है. कि श्येनयाग इत्यादि भी उन अधिकारियों को हित ही हैं। इस वि वेचन से 
सिद्ध हुआ कि वेद सम्पूर्ण जगत्‌ के हितों को बतलाने के लिये प्रवृत्त है । 

(३) सर्वप्रथम वेदों के परमतालर्यार्थ को समकता चाहिये। वेद जिस अर्थ को प्रधान रूप से 
बतलाने के लिये प्रवृत्त हैं बह अर्थ ही वेदों का परमतातयाथ है। वेदों की अनेक शाखारं हैँ। प्रत्येक 
शाखा के अन्त में उपनिषद्‌ है। उपनिषद्‌ वेदपुरुष का शिरःस्थानीय है । उपनिपद्‌ परब्रह्मरूपी परमतत्त्व, 
तत्पराधिरूपी पर्मफल एवं तत्साधनरूपी परसहित का वर्णन करने के लिये प्रदृत्त हैँ। हम लोगों ने जिन २ 
शाखाओं का अध्ययन नहीं किया है. उन २ शाखाओं में वर्शित अर्था का प्रतिपादन करने के लिये महपियों 
के द्वारा इतिहास और पुराण रचे गये हैं । सम्पूर्ण वेद शाखाओं उपनिषदों और इतिहास पुराणों को अच्छी 
तरह से समझ काके ही वेदों के परमतात्पर्यथ को समझता चाहिये। इन सबकी विवेचता करने पर यही 
तात्पर्यार्थ विरित होता है कि साथकों को सर्वेत्रथम वेद शाख के अनुसार जीवात्मस्वरूप ओर परमात्मम्बरूप 
को समझता चाहिये। यह शाह्मजन्त ज्ञान साधना की आधार शित्षा है इसके वाद ही साथत का प्रारन्भ 
होता है। अह् तवादी “तत्त्वमसि” इस शाख्त्र से होने वाले वाक्याथज्ञान को ही मोक्षोपाय मानते हैँ | यह 
उचित नहीं क्योंकि शार्/जन्य ज्ञान मोक्ष गाधन का कारण है, स्वयं मोक्षसाधन नहीं है । इस शाश्रजन्य 
ज्ञान के आधार पर मोक्षोपाय अनुष्ठित होता है। वर्णाश्रमधर्मानुष्ठान मोक्षसाधन का अड्ज है। उससे 
मोज्ञसाधन उसन्न एवं पुष्ठ होता है। भक्तिरूप को धारण करने वाली ब्रह्मविद्या ही मोक्षसाघन है । इसके 
उत्पादक एवं संबधक वर्णाअमधर् इत्यादि हैं। अद्वेतवादियों ने माना है कि वर्शाश्रमधर्म इत्यादि 
कर्मानुछान से ब्रह्मविद्या को प्राप्त करने की इच्छा उत्न्न होती है। विशिष्टाद्ने तवादी यह मानते हैं कि 
वर्णाश्रमधमे इत्यादि कर्मानुष्ठान ब्रह्मविद्या को ही उठ्तन्न करता है। यह विशेष ध्यान देने योग हे । 
भास्कराचाय ने यह माना है कि ज्ञान ओर कमे समान रूप से मिलकर मोक्ष का साधन बनते हैं उनके मत 
में ज्ञानकर्मसमुच्चय मोक्षसाघन माना जाता है। विशिशह्न तियों ने यह माना है कि ब्रह्मविद्यारूपी ज्ञान 
ही मोक्ञसाधन है कम उसका अज्ज अर्थात्‌ सहायक है। यह विशेषता भी ध्यान देने योग है। अछ्तु। 
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श्रीमगवान के ध्यान अचन और प्रणाम इत्यादि ही मोक्त के साधन हैं। श्रीमगवान्‌ परमपुरुष कहलाते हैं । 
वे निर्दोष एवं कल्याणगुणाकर होने से सर्वविलक्षण हैं। श्रीमन्नारायण ही परमपुरुष हैं। स्वामी श्रीमन्नारायण 
भगवान के चरणारबिन्दद्वन्द के विषय में दास जीबों को ध्यान अर्चेन और प्रणाम इत्यादि करना चाहिये । 
तथा कीर्तन और स्मरण इत्यादि भी करना चाहिये। ध्यान मानसकमे है, नामसंकीतेन वाचिककम है । 
अच्चन इत्यादि कायिककर्म हैं। ये सब मिलकर मोक्षसाथन हैं। इनमें ध्यान प्रधान है। जिस प्रकार आग्नेय 
इत्यादि ६ याग मिलकर स्वर्गेसाधन बनते हैं, उसी प्रकार ध्यान अचेन ओर प्रणाम इत्यादि मिलकर 
मोक्ष के साधन बनते हैं। जिस प्रकार उन € यागों के प्रयाज् इत्यादि अद्ग हैं, उसी प्रकार इनके अज्ज 
वर्णाश्रमधमे हैं | 


उपनिषदों में कहीं अह्यज्ञान मोक्षसाथन कहा गया है कहीं तब्रह्मध्यान, कहीं त्रह्म की धर वानुस्मृति, 
और कहीं ब्रह्म का दर्शन, मोज्षसाधन कहा गया है। श्रीगीता में भक्ति मोक्षसाधन कही गई है। इन सबका 
समन्वय करना चाहिये । पूर्वमीमांसा वर्णित छागपशुन्याय से इनका समन्वय हो जाता है। मीमांसा में 
यह निर्णय किया गया है कि “पशुना यजेत” इस वाक्य द्वारा पशु से याग करने के लिये कहा गया है। वहाँ 
पर यह जिज्ञासा होती है. कि वह पशु कौन है । मन्त्रवर्ण में छाग (बकरे) का उल्लेख है । इससे मानना 
पड़ता है कि वह पशु छाग है। छाग ही सामान्यदाचक पशु शब्द से तथा विशेषवाचक छाग शब्द से 
निर्दि० हुआ है। इससे फलित होता है. कि सामान्य को विशेष में पर्षेबसान करना चाहिये । उस न्याय के 
अनुसार प्रकृत में यह मानना चाहिये कि भक्ति ही मोक्षसाधन है। प्रेममिश्रित निरन्तर स्मरणधारा ही भक्ति 
है| स्मरण ज्ञान है. इसलिये यह स्मरणरूपा भक्ति ज्ञान शब्द से कही गई है। यह भक्ति निरन्तर स्मरणरूप 
तथा ध्यानात्मिका होने के कारण श्र बानुध्म्ृति एवं ध्यान शब्द से कही गई है। बढ़ते २ निरन्तर स्मरण 
प्रव्यक्षसमाताकार बन जाता है। अतएव उच्च दशा में पहुँची हुई यह भक्ति द्शेन शब्द से कही गई है । 
इस प्रकार ज्ञान ध्यान भ्र वातुस्टति और दर्शन इत्यादि सामान्य रूपों का पर्थवसान भक्तिरूप विशेष में हो 
जाता है | इससे यही फलित होता है. कि भक्ति ही मोज्ञसाधन है। श्रेष्ठ पुरुष के विषय में होने वाली ग्रीदि 
तथा उससे होने वाला प्रत्यक्षसमानाकार निरन्तरध्मरण ही भक्ति है। यह भक्ति ही मन में ध्यान रूप में, 
वाणी में संकीतेन और स्तुति आदि के रूप में, शरीर में प्रणाम ओर अचेन इत्यादि के रूप में अभिव्यक्त 
होती है । तीनों करणों से प्रकट होने पर भक्ति पूर्ण मानी जाती है । प्रीतिपूषेक किये जाने के कारण ही 
ध्यान अर्चन और प्रणाम इत्यारि भक्ति कहलाते हैं। अतः प्रेमपू्वक इन्हें करना चाहिये। यही सोक्ष 
का उपाय है। इसका फञ्ञ भगवद्माप्ति है। यही मोक्ष है क्योंकि संसार से छूटकर ही मुक्त भगवदनुभव का 
भागी बनता हे। 


“-“-जि2*- +-+> 
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१्छ 


ततप्रमाणान्योपनिषदवचनानि 
साथनप्रतिपादक उपनिपद्ठ चन 


श्रस्य जीवात्मनोउनाद विद्यासंचितपुण्यपापरूपकरम्स प्रवाहहेतुक ब्रह्मा दिसु रनर तिर्यक्‌- 
स्थावरात्मकचतुरविधदेहप्रवेशकृततत्तदात्नाभिमानजनितावर्जनी यभवभयविध्वंसनाय देहा- 
तिरिक्तात्मस्वरूप-तत्स्वभाव-तदन्तर्पासिप रसात्मस्वरूपतत्स्वभात-तदुपासन-तत्फलभूतात्म- 
स्वरूपाविर्भावपुूर्वकानवधिकातिशयानन्दबह्मानुभवज्ञापने प्रवत्त हि वेदान्तवाक्यजातम्‌ 
तरवससि' 'अ्रयमात्मा ब्रह्म य आ्ात्मनि तिप्ठन्नात्मनोउम्तरो यमात्मा न बेद यस्थात्मा 
शरीर य गआ्रात्मानमन्तरो यमयति स त आत्साइच्तयम्पिश्वुत: 'एब सर्वप्लृतान्तरात्माइपहत- 
पाप्मा दिव्यो देव एको नारायण: तमेतं वेदानुबच्चनेन ब्राह्मण विविदिषन्ति यज्ञ 
दानेन तपसाइनाशकेन' 'ब्रह्मविदाप्नोति पर तमेजं विद्वानसुत इह भवति नाव्यः पन्‍्था 
अयनाय विद्यत इत्यादिकस । 


अब यह विचारना चाहिये कि सम्पूणे वेदान्तवाक्य क्ित अर्थों को बतलाते हैं। विचार करने पर 
यह निणुय सम्पन्न होता है कि यह जीवात्मा अनादिकाल से ससार में पड़कर तापत्रय को भोगता आ रहा 
है। दोषाकर इस जीवात्मा का निर्दोष परमात्मा से ऐक्य हो ही नहीं सकता। जीवात्मा के सांतारिक 
तापत्रय मोगने का यही कारण है कि अनादिकाल से जीवात्मा अविद्या में फँसा रहता हैं। अविद्या किस 
कहते हैं. ? श्रीपराशरजह्मषि ने अविद्या स्वरूप का वर्णन करते हुये यह कहा हैं क्वि-- 


श्रूयतां चाप्यविद्याया: स्वरूप कुलनन्दन । 
अतात्मव्यात्मबुद्धियाँ अस्वे स्वमिति या मति: 


अर्थात्‌ हे कुलनन्दन अविद्या के स्वरूप को सुनो। आत्मव्यतिरिक देह आदि प्राकृतयदार्थी में 
आत्मबुद्धि अविद्या है तथा जो वस्तु अपनी नहीं उसको अपना मानता भी अविद्ा है । प्रथम अहंकार तथा 
द्वितीय ममकार कइलाता है। इस अहंकार ममकाररूरी अविद्या से ही पुश्यपापरूपी कमें बनते तथा इक 
होते रहते हैं । शास्त्र कहता है कि “अविद्या संचित्ञ कप” अर्थात्‌ अग्निद्धा से ही कम संचित होते हैं | 

यहाँ पर यह प्रश्त उठता है कि भले ही पापकर्न अविद्या से उप्न्न हों, किन्तु स्वर्ग आदि फल्न देन 
वाले पुण्यकम अविद्या से कैसे उत्पन्न हो सकते हैं ? वे विद्या से ही उत्पन्न हो सकते हैं. क्योंकि देहव्यति- 
रिक्त आत्मा को समझना विद्या ही है। देहव्यतिरिक्त आत्मा को सममने वाले मनुष्य ही देह नष्ट होने के 
बाद भी अपनी स्थिति को जानकर मरण के बाद प्राव होने वाले स्वग आदि पारत्रोफिक फर्तों को चाह 
सकते हैं, तथा उनके साथन पुण्यकम में प्रवृत्त हो सकते हैं। अतः देहातिरिक्ात्मज्ञानह्तवी विद्या से सम्पन्न 
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होने वाले पुण्वकर्मा को कैसे अविद्याजन्य माना जाय ? यह प्रश्न है। इसका उत्तर यह है कि जिस प्रकार 
जीवात्मा देहविलक्षण होने के कारण देहात्मज्ञान अविद्या है, वेसे ही स्वतन्त्रात्मज्ञान अर्थात्‌ अपने को 
स्वतन्त्र मानना भी अविद्या ही हैं क्यांकि जीवात्मा परमात्मा का परतन्त्र है। जीवात्मा यदि यह समके-कि 
में अपने ज़िये बना हूँ, अतएवं अपने लिये कार्य करने में में अधिकृत हूँ-तो यह समझ मी अविद्या ही है 
क्योंकि जीवात्मा श्रीमगवान्‌ का शेष होने के कारण श्रीमभावान्‌ के लिये वना है, यह जो कुछ करता हे 
उमसे श्रीमगवान्‌ लीज्ञार्स का आस्वादन करते रहते हैं । स्त्रतन्त्रात्मज्ञानझूपी एवं स्वार्थभावनारूपी अविद्या 
के कारण ही जीव स्वर्ग आदि फलत्न देने वाले पुण्यकर्मा को करता है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि 
पुस्यकर्म सी अविद्याजन्य ही है । अस्तु । 


बक 


अनादि अविद्या से होने वाले पुण्यपापकर्स प्रवाह के फन्नों को मोगने के लिये जीवात्मा को चार 
प्रकार के शरीरों में प्रवेश करना पड़ता है। वे चार शरीर ये हैं कि (?) ब्रह्मा इत्यादि देवों का शरीर 
(२) मनुष्य शरीर (३) पशु संग ओर पक्षी इत्यादि ति्थंक्‌ शरीर, और (४) तृण बृक्षलता और गुल्म इत्यादि 
स्थावर शरीर। इन चार प्रकार के शरीरों सें जीवात्मा का कमेफल्नस्वरूप प्रवेश होता है। डन २ देहों में 
प्रविष्ट होते ही जीवात्मा को देहात्माभिमानरूपी अविद्या तथा अप्वक्रीय बसस्‍्तुओं में स्वकीयत्वामिमानरूपी 
अविदय्या होने लगती हे, उससे कम उससे देहअवेश और उससे अविद्या इस प्रकार चक्र अनादिकाल से 
चला आता है । इसकी पूर्वांबधि देखने में नहीं आती इस चक्र के कारण ही स्व जीवात्मा को विविध 
सांतारिक ताप भोगने पड़ते हैं। यह तापत्रगातुमभव अवजेवीय है। इसका स्मरण करते ही जीवात्मा को 
अपार भय होता हैँ । यह सब मिथ्या है ऐसे भले ही सहस्तवार उद्धोपण करें, तब भी यह भय दूर नहीं 
होता । यह तापत्रयानुभव सम हैं, मिथ्या मानने मात्र से यह दूर नहीं होगा । इससे भय बना ही रहेगा ! 
यह संसारभय हृटरीति से नहीं मिटेगा । यह अहट के द्वारा ही मिटगा । साधनानुषान से प्रसन्न होने वाले 
श्रीभमगवान्‌ का अनुग्नह ही वह अद्ृट है | 

इस सांसारिक तापत्रय से छुटकारा पाने के लिये सावनावुछान की आवश्यकता है। तदर्थ स्वस्वरूप 
ओर परस्वरूप इत्यादि के विषय में विशदज्लान को प्राप्र करना चाहिये। देहातिरिक्त जीवात्मा का स्वरूप 
ज्ञानानन्टरूप है। श्रीमगवान्‌ का शोष बनकर रहना अर्यात्‌ श्रीमगवान्‌ के लिये बने रहना यही जीवात्मा का 
स्वभाव हैं। इन स्वरूप स्वभावों को समझने पर जीवात्मा श्रीभमगवान्‌ की उपासना करने के लिये तत्पर हो 
जायगा। इस जीवास्मा के भी अन्तरात्मा परमात्मा हैं। उनका कोई आत्मा नहीं है। अत्व वे परमात्मा 
कहे जाते हैं। परमात्मा जीवात्मा के धारझ नियामक एवं स्वामी हैं। उनका स्वरूप सबके स्वामी एवं 
शासक बनकर रहना है। आश्रितसौलम्थ इत्यादि उनके स्वभाव हैं । इन स्वरूप स्वभावों के कारण ही 
परमात्मा उपास्य बने हैं। इनके न रहने पर वे उपाध्य नहीं बन सकते। उपयु क्त स्वरूप स्वभाव वाले 
परमात्मा ही प्राप्य है वे सदा से बने बनाये हुये हैं। इसलिये इन्हें सिद्धप्राप्य कहा जाता है । 
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इनको प्राप्त करने का उपाय उपासन है जो विस्तार से कहा जा चुका है। श्रीभगवान्‌ की प्राप्ति 
साध्यप्राप्प है क्योंकि यह साधना से सिद्ध होती है। श्रीमगवान्‌ को प्राप्त करने पर जीवात्मा के उस 
स्वरूप का आविर्भाव होता है जो संसारदशा में तिरोहित था। जीवात्मा का वह स्वरूप तथा परमात्मा 
का स्वरूप भी एक सा है। अन्तर यही है कि परमात्मा का स्वरूप सदा आविभू त रहता है। जीवात्मा का 
स्वरूप संसारदशा में तिरोहित एवं मुक्ति में आविभू त रहता है। यह स्वरूप “अ्रपहतप'प्मा विजरो विमृत्यु- 
विशोको विजिधित्सोडपिपास: सत्यकाम: सत्यसंकल्प:” इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित गुणाप्रक है| इन आठटगुरशों 
के विकसित होते ही मुक्त जीव सर्वज्ञ हो जाते हैं. तथा उनका संकल्प व्यर्थ नहीं होता । स्वरूपाविर्भाव होते 
ही त्रह्मानुभव होने लगता है । वह ब्रह्मानुभव अपारआनन्दरूप बन जाता है क्योंकि ब्रह्म अत्यन्त अनुकू वरूप 
में अनुभूत होता है। अनुकूलरूप में वस्तु का अनुभव करना ही आनन्द कहलाता है । 

इन अथो को अर्थात्‌ देहातिरिक्त आत्मा के स्वरूप ओर स्वभाव उसके अन्तर्यामी परमात्मा के 
स्वरूप और स्वभाव उसके उपासन और उसके फल्लस्वरुप प्राप्त होने वाले स्वरूपाविर्भाव एवं आनन्दमय 
ब्रह्मानुभव को सभी वेदान्तवाक्य बतलाते हैं। इनका प्रतिपादन करने के लिये ही वे प्रवृत्त हैँ । इनके प्रति- 
पादन में ही उनका तात्पय है। आगे कई वेदान्तवाक्य उदाहरण रूप में प्रस्तुत किये जाते हैं । 

स्प्रथम “तत्त्वमसि” इस वाक्य को लिया जाय । यह वाक्य ६ प्रकार के तालयलिड्ञों से युक्त 
होने के कारण प्रथम लेने योग्य है। यह वाक्य बतलाता है कि जीव ब्रह्मात्मक है, जीव का अन्तरात्मा ब्रह्म 
है जीव अपने अन्तरात्मा के रूप में परत्रह्म को लिये हुये रता है। यही जीव का ब्रह्मात्मकत्व है। इस 
वाक्य में श्वेवकेतु नामक जीवविशेष का ब्क्मात्मकत्व वरश्ति है। दूसरा वाक्य है. “अयमात्मा बह” यह 
वाक्य उपयु क्तरीति से सभी जीवों को अर्थात्‌ जीवसामान्य को ब्रह्मात्मक बतलाता है। इस प्रकार अभद 
वाक्यों से जीवों का बअद्ञात्मकत्व सिद्ध है। अभेद वाक्यों का यह बतलाने में ताल नदीं कि जीव और 
ब्रह्म का स्वरूपेक्य है। पेसा मानने पर वे भेद श्रुतियाँ बाधित हो जायेंगी जो जीव और ब्रह्म में भेद 
बतलाती हैं। तथा उन घटक श्र॒तिर्थां से भी बिरोध उपस्थित होगा जो जीव को शरीर तथा ब्रह्म को आत्मा 
कहकर इनमें शरीरात्ममाव सम्बन्ध को बतलाती हैं। इसलिये उपयु क्तरीति से जीव को ब्ह्मात्मक बतलाने 
में ही अह्व तश्रुतियों का ताथये सिद्ध होता है। 

जीव ओर ब्रह्म में शरीरात्ममाव को बतलाने वाली श्रुतियाँ घटकश्रुति मानी जाती हैं। उनको 
घटकश्रुति मानने का कारण यह है. कि वे भेदशुति और असेदश्रुतियों में उपस्थित विरोध को शान्त कर 
उन्हें परस्पर संगत कर देती हैं । वह घटकश्रति यह है कि “य ग्रात्मनि तिष्ठन्‌ आत्मनोउन्तरो यमात्मा न वेद 
यस्यात्मा शरीर य श्रात्मानमन्तरों यमयति स ते आत्मा अन्तर्याम्यमृत:” अर्थात्‌ जो परमात्मा जीवात्मा में रहता 
है, अन्दर रहता है, जिसे जीव नहीं जाना, जिसका जीवात्मा शरीर है, तथा जो अन्दर रहकर जीवात्मा का 
नियमन करता है, वही तुम्हारा अन्तरात्मा निर्दोष अन्तर्यामी है। यह वाक्य जीवात्मा को शरीर एवं ब्रह्म 
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को उसके अन्दर रहने बाला अन्तर्यामी परमात्मा कहता है। इससे जीव ओर त्रह्म में शरीरात्मबाव सम्बन्ध 
प्रमाणित होता है। इससे भेदश्रुति और अभेदश्र॒तियों में बिरोध शान्त होता है इस जड़शरीर ओर जीवात्सा! 
में जैसा भेद है, वैसा ही जीव और परमात्मा में भेद है। इसी भेद को भेद श्रुतियाँ बतलाती हैं । शरीर 
और जीवात्मा में भेद रहने पर भी लोक में यह व्यवहार देखने में आता है कि मनुष्य जानता है, देव सुस्वी 
है, इत्यादि । इस व्यवहार में देव मनुष्य आदि शब्द विशेषण के रूप में उन २ शरीर को बतलाते हुये 
वेशेष्य के रूप में उन २ देहों में रहने वाले जीवात्मा को वतलाते हैं। मनुष्य जानता है इस व्यवहार 
का यही अर्थ है कि मनुष्यशरीरविशिष्ट आत्मा जानता है। इसी प्रकार देव सुखी है इत्यादि व्यवहार 
में भी समझता चाहिये। वैसे ही जीवबाचक तुम हम इत्यादि शब्द भी जीवविशिष्ट परमात्मा को 
वतलाने में सामथ्य रखते हैं। “तत्वमसि” इत्यादि अभेदवाक्य जीवान्तर्याभी और ब्रह्म में अभेद को 
वतलाते हुये यह सिद्ध करते हैं कि जीव त्रह्मात्मक है अर्थात्‌ त्रह्म को आत्मा के रूप में लिये हुये हे | 
यहाँ एक ही त्य॑ पद से जऔव विशेषण रूप में परमात्मा विशेष्य रूप में अभिष्ित है। इससे इनमें भेद ही 
सिद्ध होता है इस तत्व को न समझ कर कई वादी भ्रम से यह समझ बैठते हैं. कि यह वाक्य जीव ओर 
ब्रह्म में अभेद वतलाता है। बैसा मानने पर भेदश्ति और घटकथश्रुतियों से विरोध उपस्थित होगा। 
इसलिये अमेद श्रतियों का तात्यबार्थ यही सिद्ध होता है कि जीव त्रह्मात्मक है। 

जीबों का अन्तरात्मा परमात्मा कौन देवता है? इस अथ को एक वाक्य बतलाता है। वह 
यह हैं कि “एप स्वभूतान्तरात्मा अपहतपाप्मा डिव्यों देव एकों नारायण” अर्थात्‌ पापरहित यह सबंभूतों 
का अन्तरात्मा दिव्य देव एक सारायण ही है। इस वाक्य से सिद्ध होता हैं कि नारायणदेव ही 
अन्तरात्मा हैं । 

बर्णाश्रमधर्मा के अनुष्ठान से अह्मविद्या सिद्ध होती है। इस अर्थ को एक वाक्य बतलाता है। 
वह यह है कि “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेत तपसाउनाशकेव अर्थात्‌ ब्राह्मण वेदाध्ययन 
यज्ञ दान तपस्या और उपवास इत्यादि के द्वारा ब्रह्मविद्या को प्राप्त करना चाहते हैं। इससे सिद्ध होता 
है कि वेदाध्ययन यज्ञ दान और तपस्या इत्यादि के द्वारा ही ब्ह्मविद्या प्राप्त हो सकती है। ये त्रह्मविद्या 
के अज्भ हैं । 

उपासन ही सगवद्याप्ति का उपाय है। इस अर्थ को एक वाक्य बतल्ाता है। वह यह है कि 
“ब्रह्मविदाप्नोति परम” अर्थात्‌ त्रह्म को जानने वाला अर्थात्‌ ब्रह्म की उपासना करने वाला साधक परब्रह्म को 
प्राप्त करता है। इससे सिद्ध होता है कि उपासनरूप ब्रह्मविद्या ही तबद्मप्राप्ति का साधन है । 

ब्रह्मविद्या को छोड़कर ढसरा कोई साधन नहीं जो ब्रह्म को प्राप्त कप सके । इस अथथ को एक 
वाक्य बतलाता हूं वह यह है कि “तमेवं विद्वानमृत इह भवति नान्य: पनन्‍्था अ्यनाय विद्यते' अर्थात्‌ यहां पर 
उस परमपुरुष को इस प्रकार जानने वाला अर्थात्‌ उपासन करने वाला साथक मुक्त हो जाता है। इसे छोड़ 
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आत्मा ज्ञानस्वरूप होता हुआ दूसरे ज्ञान को धर्म के रूप में धारण करता है यह दूसरा ज्ञान द्रव्य सुख 
दुःख इत्यादि विविधरूप में कमालुसार परिणत होता रहता है। जब सुख रूप में परिणत होता है तब 
अनुकूल लगता है जब दुःख रूप में परिणत होता है तब प्रतिकूल लगता है। घमभूतज्ञान के ये सुख दुःख 
इत्यादि परिणाम कमेकृत हैं, अतएबय औपाधिक हैं। जब क्मेरूपी उपाधि पूर्णरीति से नष्ट हो जायेगी, तब 
धर्मभूतज्ञान के ये परिणाम नहीं होंगे। उस समय घममूतज्ञान अत्यन्तानुकूल आननन्‍्दरूप में ही परिशत 
होता रहेगा। अतएव कर्मोपाविरहित भुकात्माओं को सद्दा आनन्द ही प्राप्त होता रहता है। आत्मरूपी 
धर्मिज्ञान एवं उसका आश्रय लेकर रहने वाले धर्मभूतज्ञान में यह अन्तर हे कि दूसरा कर्माठुसार कभी २ 
प्रतिकूल रूप में भासता हुआ दुःख रूप को धारण करता है, किन्तु आत्मरूपी घर्मिज्ञान सदा अनुकूज़ रूप 
में ही भासता रहता है कमी वह प्रतिकूल रूप में नहीं भासता है। अतएव सबको अपना आत्मा सदा प्रिय 
ही लगता है। कर्मा के पूर्णरीति से नष्ट हो जाने पर धर्म्रतज्ञान भी सदा के लिये अनकृल आनन्द रूप सें 
ही अनुभूत होता है। इस विवेचन से स्पष्ट हुआ कि जीवात्मा का स्वाभाविक स्वरूप ज्ञानानन्द है, तथा 
जीवात्मा का स्वाभाविक धर्म भी ज्ञानानन्द है। यह अर्थ निम्नलिखित बचन से प्रमाणित होता है | वह 
बचन यह है कि-- 

निर्वागमय एवायमात्मा ज्ञानमयोउ्मल: । 

दुःखाज्ञानमला धर्मा: प्रकृतेस्ते न चात्मनः ।। 


अर्थात्‌ आत्मा स्वाभाविक रूप में आनन्द्मय है, ज्ञानमय है, तथा निर्मल है। दुःख अज्ञान और 
मल इत्यादि प्रकृतिधम हैं, ये आत्मगत धर्म नहीं है। 

यहाँ पर यह प्रश्त उठता है कि यह कैसे माना जा सकता है कि देव मनुष्य इत्यादि भेद आत्मा में 
नहीं हैं क्योंकि प्रत्यज्ष अनुमान और शाख्र प्रमाण से आत्मा में देव मनुष्य आदि भेद प्रमाणित होते हैं । 
इस प्रश्न का उत्तर यह है कि शरीरविशिष्ट आत्मा का ग्रहण करने वाले उपयु क्त प्रमाण आत्मा में औपाधिक 
देव मनुष्य आदि भेद को बतलाते हैं। शरीर से विलक्षण विशुद्ध आत्मस्वरूप का वर्णन करने के लिये 
प्रस्तुत शाखवचन यह लिद्ध करते हैं कि आत्मा में देव मनुष्य आदि भेद औपाधिक हैं, आत्मा वास्तव में 
इन भेदों से रहित है तथा ज्ञानानन्दस्वरूप है, एवं ज्ञानानन्द गुण वाला है। 


आत्मा में दो प्रकार का भेद है। एक देव आदि भेद है जो कर्मकृत देहसम्बन्ध के कारण हआ 
करता है। मोक्षदशा में यह भेद नहीं रहता क्योंकि सभी कर्म मोक्षद्शा में नष्ट हो जाते हैं, देवादिप्राक्ृत- 
शरीरसस्बन्ध उस समय नहीं रहता । अतण्व जीवात्माओं में देवादिभेद मोक्षदशा में नहीं रहता । दसरा 
भेद है स्वरूपभेद । यह भेद मोक्षदशा में भी बना रहता है जिस प्रकार स्वर्ण से बने हये अनेक घट स्बणे 
की दृष्टि से एक से होने पर भी परस्पर भिन्न होते हैं, उसी प्रकार मोक्षदशा में सभी जीवात्मा ज्ञानानन्द- 
स्वरूप होने के कारण एक से होने पर भी परस्पर भेद रखते हैं। मोक्ष में भी प्रत्येक जीव अपने को 
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सरों से भिन्न ही समझता है। यह नहीं कि मोक्ष में एक जीव अपने को दूसरे से अभिन्न मान लेता हो। 
मोक्ष में भी प्रत्येक जीव अपने को “अहम” अर्थात्‌ “मैं? ऐसा समझता है, अन्य जीवों को “यह जीव” ओर 

वह जीव” ऐसा समभता है। एक जीव दूसरे जीव को अं के रूप में नहीं समकता है । इसलिये मानना 
पड़ता है कि कमेकृत देवादिभेद न2 होने के बाद भी परिशुद्धज्ञानानन्दस्वरूप में पहुँचने के बाद भी 
जीबात्माओं में स्वरूपभेद बना रहता है। यह भेद देवादि शब्दों से व्यक्त नहीं किया जा सकता क्यॉकि 
कमेक्ृतदेवादिभेद ही देवादि शब्दोँ से व्यक्त किये जा सकते हैं। यह स्वरूपभेद केवल स्वसंवेद्य है 
अर्थात्‌ अपनी समझ में ही आने वाला है क्योंकि विशुद्धदशा में पहुँचने के बाद भी प्रत्येक जीव अपने 
को अहं के रूप में तथा अन्यान्य जीवाँ को “यह वह” के रूप में समझता है इस प्रकार समझने के कारण 
ही वह स्वरूपभेद सिद्ध होता है। परिशुद्ध सभी जीवात्मा ज्ञानस्वरूप हैं। ज्ञानस्वरूप कहकर ही उनका 
निर्देश शब्दों से किया जा सकता है जो परिशुद्धावस्था में पहुँच गये हैं। ज्ञानस्वरूपता सभी जीदचों में 
समानरूप से संगत होती है । 


अन्तर्यामिस्वरूप प्र 
परमात्मा का स्वरूप 
एवंविधचिद्चिदात्मकप्रपञचस्यो/:ड्वस्थितिप्रलयसंसारनिवर्त्तनकहेतुभुतः समसस्‍्त- 
हेयप्रत्यनीकतया (अ्रनन्त) कल्यारोकतानतया च स्वेतरसमस्तवस्तुविलक्षरणस्वरूपो5नवधि- 
कातिशयासंख्येयकल्यारणगुरागरणः सर्वात्मपरब्रह्मपरज्योति: परतत्वपरसात्मसदादिशब्द- 
भेदनिखिलवेदान्तवेद्यो भगवाज्नारायराः पुरुषोत्तमः इत्यन्तर्यासिस्वरूपस्‌ । 


आगे यह जिज्ञासा उठती है कि श्रति स्मृति इतिहास ओर पुराणों में अन्तर्यामिस्वरूप किस प्रकार 
वर्शित है । उपयु क्त जिज्ञासा को शान्त करने के लिये श्रीरामानुज स्वामी जी अन्तर्यामिस्वरूप का वर्णुन 
करते हैं । प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से प्रतीत होने वाला यह प्रपत्च चेतन और अचेतन पदाथों से परिपूर्ण है। 
इस ग्रपन्च में अनन्त चेतनपदार्थ तथा प्रकृति परिणामभूत अनन्त अचेतनपदाथ्थ भरे रहते हैं.। अन्तर्यामी 
श्रीमगवान्‌ ही उपयुक्त चेतनाचेतनमय प्रपन्व की सृष्टि स्थिति और प्रलय करते हैं अतएव वे जगत्कारण 
कहलाते हैं | वे जगत्कारण हैं, इतना ही नहीं, किन्तु इन बद्ध चेतनों को संसार से छुड़ाकर आनन्द्मय 
मोक्षपद में पहुँचाने वाले भी वे ही हैं | अतएव वे मोज्षप्रद कहलाते हैं। साथ ही सभी वस्तुओं से विलक्षण 
भी हैं। श्रीभगवान्‌ से व्यतिरिक्त जितने पदाथे हैं उन सबसे श्रीमगवान्‌ अत्यन्त विलक्षण हैं। जगत्‌ में 
जितने जड़पदाथ हैं, उनमें विकार इत्यादि दोष रहते हैं, इस जगत्‌ में जितने चेतन हैं उनमें दुःख इत्यादि 
दोष रहते हैं। श्रीभमगवान्‌ एक ही ऐसे पदाथथ हैं जो सभी दोषों से सदा रहित रहते हैं, तथा आश्रितों के 
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सभी दोषों को दर करते रहते हैं। इस दृष्टि से श्रीमगवान्‌ सर्वेपदार्था से विलक्षण सिद्ध द्वोते हैं । किच 
श्रीमगवान्‌ अनन्त आनन्द के भण्ढार होते हुये आश्रितों को अपार आनन्द देने वाले हैं। इस दृष्टि से भी 
श्रीमगवान्‌ सर्वेविलक्षण सिद्ध होते हैं। अनन्त ज्ञानानन्द ही श्रीभगवान्‌ का स्वरूप है। किच, श्रीभगवान्‌ 
में ऐसे २ कल्याणगुण विद्यमान हैं. जिनसे श्रीमगवान्‌ का उपास्यत्व एवं प्राप्यत्व तिद्ध होता है । वे सभी 
गुण जगत्‌ का कल्याण करने वाले हैं। अतण्ब कल्याणगुणं कहलाते हैं। वे गुण असंख्य हैं, तथा 
श्रीमगवान्‌ में वे पराकाछ्ठा में पहुँचे हुये हैं। अन्तर्यामी श्रीमगवान्‌ सम्पूरों उपनिषदों का प्रधान प्रतिपाद् 
अथे हैं। उपनिषदों में विभिन्न शब्दों से इनका वर्णन पाया जाता है। उनमें कई साधारण शब्द हैं, तथा 
कई विशेष शब्द हे | “सर्वात्मा, परब्रह्म परज्योति:, परतत्त्व परमात्मा, सत्‌” इत्यादि शब्द साधारण शब्द हें | 
ये शब्द प्रकरण आदि के अनुसार श्रीमगवान्‌ के प्रतिपादक होते हुये भी दूसरे अर्थां को बतलाने में भी 
क्षमता रखते हैं। अतणव ये शब्द साधारण शब्द माने जाते हैं। “भगवान्‌ नारायण ओर पुरुषोत्तम” 
इत्यादि विशेष शब्द हैं। ये शब्द एकमात्र श्रीमगवान्‌ के वाचक हैं। अतएव ये शब्द विशेष शब्द माने 
जाते हैं। उपनिषदों में उपरिनिर्दिष्ट सामान्य शब्द एवं विशेष शब्दों स्रे श्रीभगवान्‌ ही प्रतिपादित है । 
अन्तर्थामी श्रीमगवान्‌ सबका आत्मा है अतः वे सर्वात्मा कहलाते हैं। वे सबसे बड़े एवं सबको बढ़ाने वाले 
हैं । इसलिये वे परजक् कहलाते हैं। वे अपार तेज से सम्पन्न हैं, इसलिये परज्योति कहे गये हैं। वे श्रे४- 
'तत्त्व हैं, अतएव परतत्त्व कहे जाते हैं। वे सबके अन्दर रहने वाले अन्तरात्मा हैं | उनके अन्दर रहने वाला 
कोई दूसरा आत्मा नहीं है । इसलिये परमात्मा कहे गये हैँ। वे सदा विद्यमान होने से सत्‌ कहलाते हैं । 
वे निर्दोष एवं षढ़्गुणसम्पन्न हैं। इसलिये वे भगवान्‌ कहे जाते हैं। लीलाविभूति भोगविभूति एवं उनमें 
विद्यमान सभी चेतनाचेतनपदार्थ नार कहे जाते हैं इन पदार्था का आधार नियामक ओर स्वामी होने के 
कारण श्रीभगवान्‌ नारायण कहे जाते हैं। बद्द एवं मुक्पुरुषों से श्रीमगवान्‌ अत्यन्त विलक्षण हैं | श्रतएव 
वे पुरुषोत्तम कहे जाते हैं। इस प्रकार सभी उपनिषदों में विविध शब्दों के द्वारा श्रीमावान्‌ बर्णित है । 
ये श्रीभमगवान्‌ ही सबके अन्दर रहकर सबको नियमन करते रहते हैं। अतएब वे सर्वेश्वर एवं सर्वान्तर्यामी 
कहलाते हैं | इस प्रकार उपनिषदों में अन्तर्यामिस्वरूप वर्णित है । 


श्रुतीनां तद्गेभवप्रतिपादकलम्‌ 
परमात्मा के बेभव के प्रतिपादत में श्रतियों का तात्पर्य 


तस्य च वभवप्रतिपादनपराः श्रुतयः स्वेतरसमस्तचिदचिद्वस्तुजातान्तरात्मतया: 
लतिखिलनियमन तच्छक्ति-तदेश-तद्विभ्रूति-तदरूप-तच्छरी र-तत्तनु-प्रभूतिशि: शब्दे- 
स्तत्सामानाधिकरण्येन च प्रतिपादयन्ति । 
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शाइरमतसंक्षेपः 
श्रीशइ्डराचार्य मत का संक्षिप्त वशेन 


तस्य वेभवप्रतिपादनयराणामे्षा सामानाधिकरण्यादीनां विवरणों प्रवृत्ताः केचन 
निविशेषज्ञानमात्रसेव ब्रह्म, तन्च॒नित्यमुक्तस्वप्रकाशस्वभावसपि तत्त्वमस्थादिसामानाधि- 
करण्यावगतजीवेक्यं, ब्रह्म वाज्ञ बध्यते सुच्यते च, निविशेषचिन्मात्रातिरेकीहेशितव्याह- 
नन्‍तविकल्पस्वरूप कृत्स्नं जगन्मिथ्या, कश्निहृद्धः कथ्िन्मुक्त इतीयं व्यवस्था न विद्यते, 
इतः पूर्व केचन सुक्ता इत्ययमर्थों निथ्या, एकमेव शरोरं॑ जीववत्‌ निर्जोवानीतरारिण 
शरोरारि, तच्छरीरं किसिति न व्यवस्थितम्‌ । आचार्यों ज्ञानोपदेष्टा सिथ्या, शास्र- 
प्रमाता च सिथ्या, शास्त्र च सिथ्या, शाख्नजन्यं ज्ञानं च सिथ्या, एतत्सवे मिथ्याभुृतेनव 
शास्त्रेशावगमस्यते-इति वरणेयन्ति । 


आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने द्वितीयमड्जलाचरण श्लोक की व्याख्या करते हुये तथा सर्वेप्रथम 
श्रीशक्ुराचाय के मत का संग्रह करते हुये यह कहा कि सभी श्रुतियोाँ का समन्वय करने पर यह स्पष्ट विदित 
होता है कि अभेदश्रुति इत्यादि बचन भी उपयु क्तरीति से श्रीभमगवान्‌ की महिमा को बतलाने में ही तात्पये 
रखते हैं । किन्तु अभेद्श्रुति इत्यादि बचनों की व्याख्या करते हुये श्रीशद्डराचाय इत्यादि बादियों ने दूसरे 
ही प्रकार से निष्कर्ष निकाला है । उन लोगों ने श्रुतिवचनों के आधार पर यह सिद्धान्त स्थिर किया है कि 
ब्रह्म ही सत्य है। वह ब्रह्म केवल ज्ञानस्वरूप है, उच् ब्रह्म में कहीं जड़ता नहीं रहती है । बह ब्रह्म निविशेष 
है, उसमें कोई भी विशेष नहीं रहता । न उसमें ज्ञातृत्वरूपी विशेष है, न ज्ञेयत्वरूपी विशेष हे। अन्यान्य 
गुणरूपी विशेषों के विषय में करा कहना है ? वे तो हैं ही नहीं। अतएब ब्रह्म निर्धेभेक निगु ण॒ सिद्ध होता 
है | ब्रह्म जब ज्ञानस्वरूप है तब उसमें ज्ञातृत्व और ज्ञेयत्व रह ही केसे सकता है। इसलिये ब्रह्म को निविशेष 
मानना चाहिये । 


यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि उपनिषदों में ऐसे वचन भी विद्यमान हैं जिनसे ब्रह्म सविशेष 
सिद्ध होता है। उन वचनों की क्‍या गति होगी ? इसके उत्तर में अद्वे तवादी कहते हैं कि वे बचन 
तात्त्विकार्थ को नहीं बतलाते हैं, किन्तु आन्तिसिद्ध सविशेषता का वर्णन करते हैं। उन बचनों का अकास्य 
प्रामाए्य नहीं । 

आगे अद्ठे तवादी कहते हैं कि ब्रह्मज्ञानध्वरूप है, अतएव स्वयंप्रकाश है। स्वयंप्रकाश बस्तु के बिषय 
में अज्ञान हो ही नहीं सकता | अतएव उसका बन्ध भी नहीं है । ब्रह्म निय्यमुक्त है, वह सदा मुक्त ही है 
कभी उसका बन्ध नहीं होता । स्वग्रकाश ब्रह्म का नित्यमुक्त बने रहना यही स्वभाव है। ऐसा होने पर भी 
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यह मानना पड़ता है कि वह त्रह्म और जीव एक है क्‍योंकि “तत््वमसि इत्यादि अभेद वाक्य जीव और 
ब्रह्म में ऐक्य को सिद्ध करते हैं। श्रति सिद्ध इस ऐक्य की अवहंलना नहीं की जा सकती | इस ऐक्य को 
सिद्ध करने के लिये यह मानना पड़ता है कि नित्यमुक्त स्वश्रकाश वह अझ् ही अविद्या से तिरोहित होकर 


जीवमभाव को प्राप्त होता है, विविध भेद भ्रम का अनुभव करता हुआ संसार बन्ध में कल जाता है तथा 
अढ्ढे तात्मज्ञान से संसार से छूट जाता है । 


ब््‌ 
5. 


र 


यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि जिस प्रकार श्रुतिप्रतियाद्ित होने के कारण जीवबन्ड क्य को 
मानना पड़ता है, उसी प्रकार श्रतिप्रतिपादित होने के कारण इंश्वर ओर उनके शासन में रहने वाले चेतना- 
चेतन प्रपद्च इत्यादि भेदों को भी क्यों न मानना चाहिये इस प्रश्न के उत्तर में अढ तबादी य ते हें 
कि उपयुक्त श्रतित्रतिपादित भेदों को मिथ्या मानना चाहिये तभी अढ्ठ तशुतियाँ का प्रामास्य वन्ा रहेगा; 
अन्यथा नहीं । इसलिये मानना पड़ता है निर्विशेष चिन्मात्र ब्रह्म को छोड़कर यह सम्पूर्ण जगत्‌ मिश्या 
है जिसमें ईश्वर और ईशितव्य इत्यादि अनन्त भेद निहित हैं । 
यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि अद्वैतसिद्वान्त में आत्मा एक माना जाता हैं, आत्मभद नहीं 
माना जाता है । ऐसी ध्थिति में बढ्ध मुक्त व्यवस्था कैसे बनी रहेगी ? बहुत से जीब मुक्तपद पर पहुंच गये हैं, 
बहत से अच भी संसारबन्ध में पड़े हये हैं। यह अथ शाद्रप्रमाशित है। यही बद्ध मुक्त व्यवायथा है| यह 
व्यवस्था आत्मभेद मानने पर ही संगत होती है क्ग्रोंकि आत्मभेद मानने पर यह कहा जा सकता हैं कि 
कई जीव मुक्त हो गये हैं तथा कई जीव बढ़ बने हुये हैं। आत्मभेद न मानने पर इस व्यवस्था को 
तिलाझलि देनी पड़ेगी । इस प्रश्न के उत्तर में अद्दे तवादी कहते हैं. कि कोई जीव बद्ध है, दूसरा जीव मुक्त 
है ऐसी व्यवस्था है ही नहीं। आत्मैक्य ही सिद्धान्त है। यह व्यवस्था सर्वथा अमान्य है | 
श्न--“शुको मुक्तो वामदेवोषपि मुक्त:” कहकर शाझ्त्रों में कहा गया है कि श्रीशुकदेव जी 
मुक्त हुये हैं, तथा श्रीवामदेव जी मुक्त हुये हैं। अब भी अनेक जीबात्मा वद्ध हैं। इसलिये बढ़ मुक्त 
व्यवध्था को मानना चाहिये। उत्तर--शाब्ल में यह जो कहा गया है कि कई मुक्त हो गये हैं यह बात भी 
मेथ्या ही है । 
प्रश्न--सभी शरीरों में नाना प्रकार की चेष्टायें देखने में आती हैं । इससे सिद्ध होता है कि उन 
शरीरों में आत्मा है। सब शरीरों में विद्यमात आत्मा भिन्न २ हैं क्योंकि एक सुखी है, दूसरा दुःखी है एक 
के सुख और दुःख का पता दूसरे को नहीं। इससे सिद्ध होता है कि प्रत्येक शरीर में अलग २ आत्मा 
रहता है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि आत्मभेद मानना चाहिये। आत्मभेद मानने पर बढ़ मुक्त 
व्यवस्था भी सिद्ध हो जायेगी। इस प्रश्न के उत्तर में अद् तवादी कहते हैं कि एक शरीर ही जीव वाला हैं, 
अन्‍य सभी शरीर निर्जीब डे | यहाँ पर यह दृष्टान्त ध्यान देने योग्य हे मान लिया जाय कि एक मसनप्थ 
ऐसा स्वप्न देखता है कि स्वयंविध शरीरों को लेकर विविध कारये करता रूता है। वहाँ स्वप्न में दिखाई 
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उपनिषदों में भेदश्र॒ुतियों से सिद्ध होता है कि चेतन अचेतन और ईश्वर भिन्न २ पदार्थ हैं। 
घटकश्रुतियों से यह सिद्ध होता है कि चेतनतत्त्व और अचेतनतत्त्व ईश्वर का शरीर हैं । ईश्वर इनका आत्मा 
हे । इनमें शरीरात्ममाव सम्बन्ध है। ये चेतनाचेतनपदार्थ ईश्वर पर आधारित हैं, इश्वर के नियमन में रहते 
हैं, ईश्वर के लिये बने हुये हैं। इसलिये ये ईश्वर का शरीर माने जाते हैं। ईश्वर इनके आधार नियामक 
एवं स्वामी हैं | अतएव वे इनकी आत्मा कहे जाते हैं। लोक में भी शरीरशब्द एवं आत्मशब्द इस अर्थ को 
लेकर ही प्रयुक्त होते हैं। लोक में देखा जाता है कि शरीरबाचक देव मनुष्य आदि शब्द डन शरीरों में 
रहने वाले आत्मा तक के वाचक होते हैं। जिस प्रकार जाति व्यक्ति का आश्रय लेकर तथा गुण द्रव्य का 
आश्रय लेकर बने रहते हैं, उसी प्रकार शरीर भी आत्मा का आश्रय लेकर बना रहता है। जिस प्रकार जाति 
व्यक्ति को छोड़कर रह नहीं सकती, गुण द्रव्य को छोड़कर रह नहीं सकता, उसी प्रकार शरीर भी आत्मा को 
छोड़कर उसी रूप में रह नहीं सकता। जिस प्रकार जाति सदा व्यक्त्याश्रित वस्तु होने के कारण ही जाति- 
वाचक गवादि शब्द जाति को बतलाते हुये जात्याश्रय गवादि व्यक्ति का बोध कराते हैं, गुण द्रव्याश्रित 
बस्तु होने के कारण गुणवाचक नील इत्यादि शब्द गुणों को बतलाते हुये गुणाश्रय द्रव्य तक का बोध 
कराते हैं | उसी प्रकार देहवाचक देव मनुष्य आदि शब्द भी उन देहों को बतलाते हुये उनके अन्दर आत्मा 
के रूप में अवस्थित जीवों तक का बोध कराते हैं. देव सुखी हैं, मनुष्य जानता है इत्यादि प्रयोगों में यह 
बात देखने में आती है | जगत्‌ में जितने चेतनाचेतनपदाथे हैं, वे सब श्रीभमगवान का शरीर हैं। श्रीभमगवान्‌ 
इनकी आत्मा हैं। ऐसी ध्थिति में यह मानना होगा कि चेतनाचेतनवाचक शब्द भी उनके अन्तरात्मा 
श्रीभगवान्‌ तक का बोध कराने में क्षमता रखते हैं । परञह्म परमात्मा सम्पू्े चेतनाचेतनपदार्था की 
अन्तरात्मा हैं। इस बात को बतलाने के लिये अभेदश्रतियाँ प्रवृत्त हैं। “सर्व खल्बिदं ब्रह्म” “तत्त्वमसि” 
इत्यादि अभेदश्रुतियाँ हें । इनका अथे यही है कि इस सम्पूर्ण जगत्‌ का अन्तरात्मा ही बह्म है, तथा समक्ष- 
उपस्थित चेतन का अन्तरात्मा जगत्कारण ब्रह्म है। इन अभेदश्रुतियों का भी श्रीमगवान्‌ के वैभव का 
प्रतिपादन करने में ही तात्पय हैं। ये श्रुतियाँ यही बतलाती हैं. कि श्रीभगवान्‌ इन चेतनाचेतनपदार्था के 
आधार नियामक एवं स्वामी हैं। ये पदाथे श्रीभमगवान्‌ के द्वारा धाये एवं नियाम्य शेषवस्तु हैं। इस प्रकार 
श्रीभमगवान्‌ की महिमा ही इन श्रुतियों से बतलाई जाती है । इस महिमा को बतलाने षि लिये प्रवृत्त श्रतियों 
ने दोनों पद्धतियों को अपनाया है। (१) अभेदनिर्देश की पद्धति है ओर (२) भेद्निर्देश की पद्धति है। 
“सर्व खल्विदं ब्रह्म” “तत््वमसि” इत्यादि अभेदनिर्देश इसी महिमा को व्यक्त करते हैं। तथा निम्नलिखित 
भेद्निर्देश भी इसी मद्मा को व्यक्त करते हैं। विभिन्न वचनों में यह बतलाया गया है कि यह जगत्‌ 
श्रीभगवान्‌ की शक्ति है, श्रीभगवान्‌ का अंश है, श्रीमगवान्‌ की विभूति है, श्रीमगवान्‌ का रूप है श्रीमगवान 
का शरीर है, एवं श्रीमगवान्‌ को तनु है इत्यादि । यहाँ पर ये बचन ध्यान देने योग्य हैं कि (१) “परस्य 
ब्रह्मण: शक्तिस्तयेदमखिल जगत्‌” अर्थात्‌ यह सम्पूर्ण जगत्‌ परअह्म की शक्ति है। (२) “विष्णोरंशा द्विजोत्तम” 
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अर्थात्‌ हे ट्विजोत्तम ? ये पदाथ श्रीविध्णु के अंश हैं। (३) “विष्णोरेता विभृतय:” अर्थात्‌ ये सभी पदाथ 
श्रीविष्णु की विभूतियाँ हैं। (४) “परस्य ब्रह्मणों रूपम” यह जगत परत्रह्म का रूप है। (५) “जगत सर्व 
शरीरं ते” हे श्रीभमगवन्‌ ? सम्पूर्ण जगत्‌ आपका शरीर है। (६) “तत्‌ सर्व व हरेस्तनु:” सम्पूर्ण जगत्‌ 
श्रीभगवान्‌ की तनु अर्थात्‌ शरीर है। (७) “तानि सर्वाणि तद्॒पु:” ये सब पदार्थ श्रीभमगवान्‌ का शरीर हैं । इन 
वचनों से उपयु क्त अथ सिद्ध होते हैं। कारण अपनी शक्ति के द्वारा कार्य को उत्पन्न करता है, श्रीभगवान्‌ 
इन चेतनाचेतनपदाथों के द्वारा कार्या को उत्न्न करते हैं। अतरब ये पदार्य श्रीभावान्‌ की शक्ति कहलाते 
हैं। परबह्म सदा चेतनाचेतनपदार्था से विशिष्ट रहता है, ये पदार्थ परअद्य में विशेषण के रूप में निविष्ट 
रहते हैं | विशेषण विशिष्ट वस्तु का अंश है। अतएव ये पदार्थ परञ्ह्म के अंरा कहे जाते हैं । ये पदार्थ 
सदा श्रीभगवान्‌ के नियमन में रहते हैं । इसलिये उनकी विभूति कहे गये हैं। श्रीभगवान्‌ इन पदार्थों 
के अन्दर व्याप कर इनके नियामक बने रहते हैं, ये पदार्थ उनके द्वारा व्याप्य एवं नियाम्य हैं। इसलिये 
शरीर कहे जाते हैं। इन भेदनिर्देशों से ईश्वर की उपयुक्त महिमा ही सिद्ध होती है। अभेदनिर्देशों 
से चेतनाचेतनपदारथों को ईश्वर के प्रति शरीर के रूप में अत्यन्त परतन्त्रता ही घिद्व होती है। इससे 
ईश्वर की परमस्वतन्त्रता ओर जगत्‌ की अत्यन्त परतन्त्रता पिद्ध होती है, तथा ईश्वर की अपार महिमा 
फल्नित होती है । 


सारांश यह है कि भेदश्र॒तियों से चेतन अचेतन और ईश्वर में भेद सिद्ध होता है। घटकश्रुतियों 
से चेतनाचेतनपदार्थ और ईश्वर में शरीरात्मभावसम्बन्ध सिद्ध होता है। जिस प्रकार शरीर और आत्मा में 
भेद रहने पर भी शरीरात्मभाव के कारण शरीर को विशेषण एवं आत्मा को विशेष्य मानकर शरीरबिशिट 
आत्मा एक कहा जाता है, उसी प्रकार चेतनाचेतन प्रपन्च और परमात्मा में भेद रहने पर भी इनमें 
शरीरात्मभाव सम्बन्ध होने के कारण चेतनाचेतनों को विशेषण एवं परमात्मा को विशेष्य मानकर चेतना- 
चेतनविरिष्ट परमात्मा एक माने जाते हैं। यही विशिशद्वैत है । यही अथ अभेदश्रति थ से सिद्ध होता है । 
सभी श्रुतियों का समन्वय करने पर यही मथितार्थ निकल्नता है कि नित्यनिर्दोष कल्याणगुणनिधि अनन्त 
ज्ञानानन्द्स्वरूप परतरह्म परमात्मा पुरुषोत्तम श्रीमन्नारायण भगवान्‌ चेतनाचेतनपदार्थों का धारण एवं 
नियमन करते हुये तथा इनसे आनन्द लेते हुये सदा इनकी अन्तरात्मा बनका इनसे सदा युक्त रहते हैं । 
सभी श्रुतियाँ मिलकर इसी महिमा का वर्णन करती हैं। 


इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने सभी श्रुतिस्‍्म्ृति इतिहास और पुराणों के द्वार प्रमाणित 
(९ 
होने वाले अपने मत का वर्णन कर एक प्रकार से प्रथममड़लाचरण श्लोक की व्याख्या की है। 


-००५४२१४१४५..... 
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देने शी ऐट- ३ > ३ ४ करे "५ ९ 
दैने वाले सभी शरीर निर्जीब हैं, वह मनुष्य जिस शरीर में अवस्थित होकर स्वप्न देखता है, वही शरीर 
जीव वाला है। वैसे ही प्रकृत में भी समझता चाहिये। ब्रह्म किसी एक शरीर में अवस्थित होकर यह 
संसारस्वप्त देखता है। इस स्वप्न में दिखाई देन वाले सभी शरीर निजीब हैं, जिस शरीर में रहकर ब्रह्म 


स्वप्न देखता है, बही शरीर सजीब है। इस विवेचन से सिद्ध होता हैं कि आत्मभेद है ही नहीं। ऐसी 

स्थिति में बद्ध मुक्त व्यवस्था केस सिद्ध हो सकती है ? सार यह है कि एक ही शरीर सजीब माना जाता हैं 

तथा अन्यान्य सभी शरीर निर्जीब माने जाते हैं। अन्यान्य शरीर निर्जीब होने के कारण यह प्रश्न उठ ही 

नहीं सकता कि वहाँ के जीव एक होने के कारण अन्य शरीरों में होने वाले सुख और दुःख इत्यादि का 
कि 


अनुसन्धान क्यों नहीं करते | प्रश्त इसत़िये खण्डित हो जाता है कि अन्य शरीरों में जीव जब हैं ही नहीं, 
तब अनुसन्धान कैसे हो सकता है । 


अल काकमपक, 


यहाँ पर यह प्रश्न उठता है. कि एक शरीर में तो जीव माना जाता है बह जीव श्रवण और मनन 
आदि के द्वारा अद् तज्ञान को प्राप्त कर अब तक मुक्त हो गया होगा, क्योंकि अब तक हुये अद्ढ तप्रचार 
को देखने पर यही मानना पड़ता है हि उप्त जीब को मुक्त हो जाना चाहिये। यदि वह जीब मुक्त हो गया 
तो फिर यह संसारस्वप्न कोन देख रहा है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि यह मानी हुई वात है कि 
दिखाई देने वाले इन शरीरों में किसी एक शरीर में ही जीव रहता है, उल्ली को ही यह संसारस्वप्न दीख 
रहा है। अन्यान्य सभी शरीर निर्जीव होते हुये सजीव के समान उस स्वप्नदर्शी जीव को दिखाई दे रहे 
हैं। यही सिद्धान्त है। एक शरीर में ब्रह्म जीव बनकर संसारस्वप्न देख रहा है। उस जीव को अभी तक 
अब तज्ञान उत्पन्न नहीं हुआ है, अतएव संमारस्वप्न अनुवृत्त हो रहा हैं। वह जीव संसारस्वप्न देखता 
हुआ ऐसा भी देखता है कि हमको प्रतीत होने बाले इन शरीरों में प्रतीत होने वाले जीयों में एक जीव 
दूसरे जीव को अद्व तविद्या का उपदेश देता है, दूसरा जीव अछ तज्नान को प्राप्त कर रहा है. इत्यादि । वह 
जीव यह नहीं देखता है कि हमको कोई अद्ने त उपदेश दे रहा है, हमको अह्ठ तज्ञान होता हे इत्यादि । भले 
ही वह जीव दीखने वाले अन्यान्य जीवों को अठं तज्ञान सिद्ध देखता रहे, जब तक स्वयं अह्ढ तज्ञान को वह 
जीव प्राप्त न करें, तब तक यह संसारस्वप्न बना ही रहेगा । ख्वस स्वप्न देखने वाले जीव को अभी तक 
अद्वै तज्ञान नहीं हुआ है। अतएव यह संसार बना रहता है। अवतक यह पता नहीं चला है कि कोन शरीर 
वास्तव में सजीव है, और कौन शरीर वास्तव में निर्जीच होता हुआ भ्रम से सजीब दिखाई देता हैं। 
बस्तुतः शरीर में रहने वाले जीव को ज्ञान होने पर ही वन्ध निवृत्त होगा । 

यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि कम से कम शिष्य आचार शास्त्र ओर शास्त्र से होने वाले तत््व- 
ज्ञान को सत्य मानना चाहिये। ऐसी स्थिति में एकमात्र ब्रह्म की ही सत्यता केसे सिद्ध हो सकती है ९ इस 
प्रश्न के उत्तर में अठ्तवादी कहते हैं. कि ज्ञान का उपदेश देने वाले आचार्य मिथ्या हैं, आचाये के उपदेश 


हे 
ञौ 
फ 


के अनुसार शाब् से ज्ञान को प्राप्त करने वाला शिष्य भी मिथ्या है, शात्र मिथ्या है। शाखजन्य ज्ञान भी 
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मिथ्या है| उपयुक्त सभी अर्थ मिथ्या बनने वाले शाख्र से ही विदित होते हैं। त्रह्म को छोड़कर और कोई 
भी पदार्थ सत्य नहीं है | एकमात्र ब्रह्म ही सत्य है। 


5 कम ९ः हें 
इस प्रकार श्रीशह्वराचार्य इत्यादि अद्ढे तविद्याचायें अपने मत का वर्णन करते हैं। इस प्रकार 
श्रीरामानुज स्वामी जी ने अद्वै तसिद्धान्त का वर्णन किया है। इसके विषय में की गई समालोचना आगे 
प्रस्तुत की जायेगी । 


भास्करमतसंत्षेपः 


श्रीभास्कराचाय मत का संक्षिप्त वर्णन 


झपरे तु अ्रपहतपाप्मत्वादिसमस्तकल्याणगुरणोपेतमपि ब्रह्म तेनेवेक्यावबोधेन 
केनचिदुपाधिविशेषेश संबद्ध बध्यते मुच्यते च; नानाविधमलरूपपरिणामास्पद च- 
इति व्यवस्थिता: । 


; आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने छितीयमज्नलाचरण श्लोक के पूर्बा में वर्णित भास्कराचाय मत 
की व्याख्या करते हुये यह कहा है कि श्रीभास्कराचाये है ताह्वत सिद्धान्त को मानने वाले हैं। उन्होंने 
“तत््वमसि” इत्यादि बाक्यों की व्याख्या करते हुये यह सिद्धान्त स्थिर किया है कि परअह्य “अ्रपहतपाप्मत्व” 
इत्यादि समस्तकल्याणगुणणों से यक्त है क्योंकि उपनिषद्‌ में वशित उन गुणों की अबहेलना नहीं की जा 
सकती है । इसलिये ब्रह्म को सगुण मानना चाहिये। इसी परत्रह्म को “तत्त्वमसि” इत्यादि बाक्थ्रों से 
जीवाभेद कहा जाता है। इस असभेद का तिरस्कार नहीं कर सकते हैं। यहाँ पर यह विरोध उपस्थित होता 
है कि परअह्म स्वेज्ञत्व इत्यादि कल्याणगुणों से सदा युक्त है, जीव अल्पज्ञत्व ओर दुःख इत्यादि दोषों से 
युक्त है। इनमें अभेद कैसे घटता है। इस विरोध को शान्त करने के लिये यह मानना चाहिये कि जीव और 
ब्रह्म में भेद ओर अभेद दोनों हैं। उनमें अभेद स्वाभाविक है, और भेद ओऔपाधिक है। जिस प्रकार 
महाकाश ओर घटाकाश में अमभेद स्वाभाविक है, तथा भेद औपाबिक है, उस्ती प्रकार ब्रह्म और जीव में 
सममता चाहिये। जिस प्रकार महाकाश घटरूपी उपाधि सम्बन्ध पाकर घटाकारा बन जाता है, उसी प्रकार 
ब्रह्म अन्तःकरण ओर देह इत्यादि जड़ उपाधि से सम्बन्ध पाकर जीव वन जाता है। जबतक वह उपाधि 
से सम्बद्ध रहता है तबतक जीव बनकर रहना होगा तथा तबतक ओऔपाधिक भेद एबं संसारवन्ध बना 
रहेगा । उपाधि सम्बन्ध छूटते ही जीव संसार से मुक्त होकर परतद्या बन जाता है। मोक्ष में जीव और ब्रह्म 
में अभेद हो जाता है। भेद संघारदशा में है। वह भी औपाधिक है। इस प्रकार जीव और बजह्म में भेदाभेद 
सिद्ध होता है। इनमें भेद औयाधिक एवं अभेद स्वाभाविक माना जाता है। यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि 
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जिस जड उद्राधि के कारण ब्रह्म और जीव में औपाधिक भेद होता है, वह जड उपाधि ब्रह्म से भिन्न है या 
अभिन्न ? इस प्रश्न के उत्तर में श्रीभास्कराचार्य कहते हैं कि वह जड उपाधि ब्रह्म से भिन्न एवं अमिन्न है | 
यहाँ भेद और अभेद दोनों भी स्वाभाविक हैं। अभेद दृष्टि से विचारने पर यही निणेय होता है ब्रह्म ही 
जड उपाधि बनकर नानाविध दोषरूपी विकारों को प्राप्त करता रहता है। यही अन्तर है. कि ज़ड और जद्म 
में भेद ओर अभेद दोनों स्वाभाविक हैं, तथा जीव और ब्रह्म में भेद औपाधिक ओर अभेद स्वाभाविक 
है। इस सिद्धान्त में ब्रह्म सगुण है, जगत्‌ सत्य है। अनेक उपाधियों के संग्रोग से ब्रह्म अनेक जीव बन 
जाता है। इसलिये बद्ध मुक्त व्यवस्था और शिष्याचार्य व्यवस्था घट जाती है । 


यादवमतसंच्षेप: 
श्रीयादवप्रकाशाचाये मत का संक्षिप्त वर्णन 


अन्ये पुनरेक्यावबोधयाथात्म्यं वर्णेयन्तः स्वाभाविकनिरतिशयापरिमितोदारगुरण- 
सागर ब्रह्म व सुरनरतिर्णकस्थावरनारकिस्वर्ग्यपवर्गिचितनकस्वभावं स्वभावतों विलक्षण- 
मविलक्षणं च वियदादिनानाविधभलरूपपरिणामास्पदं च-इति प्रत्यवतिष्ठन्ते । 


आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने हवितीयमद्गलाचरण श्लोक में उज्ञिखित श्रीयादवप्रकाशाचार्य मत 
का इस प्रकार संक्षिप्त बन किया है कि “तत्त्वमसि” इत्यादि अभेदश्रुतियों के तालये का वर्णन करते हुये 
श्रीयादवप्रकाशाचारय ने यह छिद्धान्त स्थिर किया हे कि परत्रह्म स्वाभाविक अनन्त कल्याणगुणगणों से 
सदा युक्त है। अतझव बह सगुण है। परबह्म का जड और जीव के साथ भेदाभेद है। श्रीभास्कराचाय के 
मत से इस मत में यह अन्तर है कि श्रीमास्कराचाये के मत में जीव ओर जह्म में अभेद स्वाभाविक एवं 
भेद औपाधिक है। श्रीयादवप्रकाशाचार्य के मत में जीव और बह्म में भेद ओर अभेद दोनों स्वाभाविक 
हैं कोई भी ओपाधिक नहीं है। यादवप्रकाशाचार्य का यह कथन है. कि जिस प्रकार उपनिषदों में जीव जड 
और ब्रह्म में भेदाभेद वर्णित हैं, उसी प्रकार जीव और ब्रह्म में भी भेदाभेद वर्णित हैं। इनको एक प्रकार 
से मानना चाहिये.। सबको स्वाभाविक मानना चाहिये, किसी को भी ओपाधिक नहीं मानना चाहिये । इस 
विवेचन से यही सिद्ध होता है कि त्रह्म स्वभावतः ही जड से भिन्न एवं अभिन्न है, तथा स्वभावतः ही जीव 
से भिन्न एवं अभिन्न है। अभेद दृष्टि से विचारने पर यही निष्कष निकलता है कि समस्त कल्याणगुण युक्त 
ब्रह्म ही देव मनुष्य तियक्‌ स्थावर नारकी स्वर्गी एवं मुक्त इत्यादि रूप से विविध जीव बनकर रहता है तथा 
इतने से विलक्षण बनकर भी रहता है तथा वही परजअह्म जड पदार्थ से अभिन्न बनकर आकाश इत्यादि 
विविध दोषमय परिणामों को प्राप्त करता रहता है तथा जड पदार्थ से विलक्षण बनकर भी रहता है । इस 


जाता 70 ०6 मावा 3008 - ॥0:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


२६ 8 वेदायसंग्रह: 





प्रकार जड और जद्य में तथा जीव और बज्य में स्वाभाविक रूप से भेद और अभेद सिद्ध होते हैं। यही 
श्रीयादवप्रकाशाचार्य का मत है | इस मत में भी ब्रह्म सगुण जगत्‌ सत्य फलित होता है । बद्ध मुक्त व्यवस्था 
एवं शिष्याचाये व्यवस्था इत्यादि का सांगत्य सिद्ध होता है । 


शाइरमतनिराकरणम्‌ 
श्रीशड्रराचार्य मत का निराकरण 


शाडूरमतस्पश्रुत्यपेतत्वनिरूपणम्‌--उसमें श्रुतिविरोध का प्रतिपादन 


उभयलिडु प्रतिपादक श्रुतिवचनविरोधः सद्विद्या निरूपणारम्मश्र 
उभयलिक्ष प्रतिपादक श्रुतिवचनों से विशेध और सद्विद्या का सविशेष ब्रह्म के प्रतिपादन में तात्पयय 


तत्र प्रथमे पक्षे श्र॒त्यर्थपर्यालोचनपरा दृष्परिहरानु दोषानुदाहरन्ति, तथा हिं-- 
प्रकृतपरामशितच्छब्दावगतस्य ब्रह्म॒णः स्वसद्धूल्पकृतजगदुदयविभवलयादयः, “तदेक्षत 
बहु स्‍्ां प्रजायेय” इत्यारभ्य “सब्पुलाः सोस्येमाः सर्वाः प्रजा: सदायतनाः सत्प्रतिष्ठा' 
इत्यादिभिः पदेः प्रतिपादिताः, तत्सम्बन्धितया प्रकरणान्तरनिदिष्टा: सर्वेज्ञता-सर्वे- 
शक्तित्व-सर्वेश्व रत्व-सर्वप्रकारत्व-समाभ्यधिकनिवृत्ति--सत्यकामत्व--सत्यसड्ूूल्पत्व - 
सर्वावभासकत्वाद्यववधिकातिशयासड्डूच यकल्याणशणुणगरा “अ्रपहतपाप्से” त्याग्यनेक- 
वाक्यावगतनिरस्तनिखिलदोषता च॒ सर्व तस्मिनु पक्षे विहन्यन्ते । 


(क) इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने तीनों मतों का बर्णेन कर इनका निराकरण किया हैं | 
यह निराकरण द्वितीय श्लोक के 5त्तराथ में संग्रहीत है। स्वश्रथम श्रीरामानुज स्वामी जी ने श्रीशड्भराचार्य 
मत का निराकरण करते हुये यह कहा हे कि उपनिषद के एकाव वाक्यमात्र से ठृप्त न होकर सम्पूर् 
उपनिषदों के सभी वाक्यों के तालयार्थां का पर्यालोचन करने में प्रवृत्त विद्वान प्रथम वर्णित श्रीशइराचार 
के पक्तु में निम्नलिखित दोषों को बतल्ाते हैँ जिनका निराकरण अशक्य है । तथादि--“तत्त्वमसि” वाक्य क 
अथ करते हुये श्रीशक्लराचाये इत्यादि अइ्ढ तियों ने यह माना है कि “तत्‌” शब्द से निगु ण ब्रह्म विबत्षित 
है । उपयु क्त अथ ठीक नहीं क्योंकि तच्छुब्द पूर्व वर्शित त्रह्म को बतलाता है । पूर्व वर्णित त्रह्म सगुण है 
इसमें दो द्ेतु हैं। (१) “तत्त्वमति” बाक्य के पूबे “तदैक्षत बहु स्या प्रजायेय” ऐसा प्रारम्भ करके “सन्मूला 
सोम्येमा: सर्वा: प्रजा: सदायतनाः सत्रतिष्ठा:” इत्यादि वाक्य हैं। उन वाक्यों के द्वारा ब्रह्म जिने २ गुणधर्मा र 
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युक्त बताया गया है, उन गुणधर्मा से युक्त ब्रह्म ही “तत््वमत्रि” के तच्छब्द से बतलाया गया है।वे 
वाक्य ब्रह्म को सगुण बतलाते हैं. । “तदैक्षत बहु स्या प्रजायेय” इस वाक्य का यह अर्थ है कि उस जगत्कारण 
सत्‌ पदार्थ ने ऐसा संकल्प किया कि में व्यष्टि सृष्टि के रूप में बहुत बने , तदर्थ समष्टि सृष्टि के रूप में जन्म 
लेलूँ । इस वाक्य से सिद्ध होता हैँ कि उस जगत्कारण सहस्तु ने संकल्प किया है। वह सदस्तु त्रह्म ही है | 
इस वाक्य से ब्रह्म में संकल्परूपी गुण सिद्ध होता है। आगे “सम्मूला: सोम्येमा: सर्वाः प्रजा: सदायतना: 
सत्प्रतिष्ठा.” यह वाक्य है। इसका यह अर्थ है कि हे सोम्य £ अर्थात्‌ सोमपानाह सच्छिष्य ९ ये सभी प्रजायें 
अर्थात्‌ सभी चेतनाचेतन कार्य पदार्थ सह्वस्तु से उसन्न हुये हैं, सद्वस्तु में प्रतिष्ठित हैं, तथा सद्वस्तु में लय 
को प्राप्त होने वाले हैं। इस वाक्य से सिद्ध होता है कि सदृध्तु तह्म इस जगन्‌ की उसत्ति स्थिति एवं लय 
का कारण है। इससे त्रह्म में तीन धर्म फलित होते हैं। वे ये हैं कि (१) जगदुलत्ति कारणत्व, (२) 
जगत्‌ ध्यिति कारणत्व और (३) जगल्लय कारणत्व । “तत्त्वमति_ ओर डपयु क्व “तर्दक्षत” इत्यादि वाक्य एक 
ही प्रकरण में पढ़े गये हैं । इन समान प्रकरणस्थ वाक्थों से ब्रह्म में संकल्प और जगत्कारणत्व इत्यादि गुण 


सिद्ध होते हैं | 


(२) पूर्यमीमांसा में सर्वेशाख श्रत्वय न्याय वर्णित है। उससे यह सिद्ध होता है सभी शाखाओं में 
वर्णित अर्थ एक है। उसके अतुसार यह मानना पड़ता है कि सभी उपनिषदरों में वर्णित ब्रह्म एक ही है, 
भिन्न २? नहीं है। विभिन्न उपनिषदों में वर्णित गुण एक ही ब्रह्म का है। जिस ब्रह्म का बशुन प्रकृत सद्विद्या 
में हो रहा है, उसी त्रह्म का वैन अन्यान्य उपतिषदों में भी होता है। अन्‍्यान्‍्य उपनिषददों में बहुत से गुण 
विभिन्न प्रकरणों में वर्णित हैं। वे सभी एक ही ब्रह्म के गुण हैं। एक उपनिषद में यह कहा गया है कि 
“यः सर्वेज्ञ: सवंवित” अर्थात्‌ ब्रह्म सामान्य रूप से सब पदार्थों को जानता हे, तथा विशेबरूप से सब पदार्थों 
को जानता है। इस वाक्य से ब्रह्म में सर्वेज्ञव्व गुण सिद्ध होता है। दूसरी उपनिषद में यह वर्णन मिलता 
है कि “पराम्य शक्तिविविधैव श्रूयते” अर्थात्‌ इस ब्रह्म की नाता ग्रकार की पराशक्ति सुनने में आती है। इस 
वाक्य से ब्रह्म में सर्वशक्तित्व गुण सिद्ध होता है। अन्‍्य्र उपनिषदों में ये वाक्य उपलब्ध हैं कि “स ईशोउ्स्य 
जगतो नित्यमेव” “तनान्यों हेतुविद्यती ईशनाय” । इन वाक्यों का यह अथ है कि वह परअद्य इस जगत्‌ पर सदा 
शासन करने वाला है, ईश्वर जगत्‌ का जो शासन करते हैं, उसके लिये दूसरा कोई कारण नहीं, जगत्‌ का 
ईश्वर बनकर रहना उनका स्वभाव है। इन वाक्‍्यों से परम्नह्म में सर्वेश्ररत्व नामक गुण सिद्ध होता है | यह 
एक उपनिषद वाक्य है कवि “सर्व खल्विद ब्रह्म” अर्थात्‌ यह सब कुछ ब्रह्म ही है। इससे सिद्ध होता हे कि 
सभी पदार्थ ब्रह्म का विशेषण है, त्रह्म सभी पदार्थों का विशेष्य है। इस प्रकार त्रह्म सभी पदाथों से विशिष्ट 
अर्थात्‌ युक्त होकर रहता है। इससे ब्रह्म में स्वप्रकारत्व नामक गुण सिद्ध दोता है | एक उपनिषद्‌ यह 
बतलाती है कि “न तत्समश्राम्यधिकश्व विद्यते” अर्थात्‌ उस ब्रह्म का समान कोई पदाथ नहीं है, तथा उस ब्रह्म 
से भेष्ठ कोई पदार्थ नहीं। इस वाक्य से बत्रक्ष में समाभ्यधिकराहितय ( सम ओर अधिक से रहित होना ) 


जाता 70 ०6 मावा 3008 - ॥0:/70000075.0प॥0.९0॥ 





[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


2५ 
4 


4 वेदाथसंभ्रह: #ः 





नामक धर्म सिद्ध होता है। उपनिषद में त्रह्म के विषय्र में यह बणन मिलता है कि “सत्यकामः सत्यसंकल्प: 
अर्थात्‌ परमात्मा सदा विद्यमान अनन्त भोग्य पदार्थों से युक्त है, तथा सत्यसंकल्प वाले हैं। इससे 
सत्यकामत्व और सत्यसंकल्पत्व ऐसे दो गुण सिद्ध द्वोते हैं। उपनिषद में यह भी वर्णन मिलता है कि 
“तस्य भासा सर्वमिदं विभाति” अर्थात्‌ उस परमात्मा के तेज से यह सब प्रपद्च भासित होता है। इससे 
परमात्मा में सर्वावभासकत्व नामक गुण सिद्ध होता है। इतने ही गुण नहीं, इस प्रकार के अत्युच्कोटि 
के असंख्य कल्याणगुण उपनिषदों में वर्णित हैं । उपनिषद्‌ में “अपहतपाप्मा विरजों विमृत्युविशोको 
विजिघत्सो5पिपास:” इत्यादि वाक्‍्यों से ब्रह्म के विषय में यह कहा गया है कि परमात्मा पाप जरामरण शोक 
बुभुज्षा और पिपासा से रहित है । इससे परमात्मा सबेदोष रहित सिद्ध होते हैं। अन्यान्य उपनिषदों में 
परमात्मा के विषय में वर्णित सर्वज्ञत्य॒ सर्वेशक्तित्व सर्वेश्रत्व सर्वप्रछारत्त समाभ्यधिकराहित्य सत्यकामत्व 
८ «सं कल्पत्थ सर्वावभासकत्व इत्यादि उच्चकोटि के असंख्य कल्याशगुण एवं निर्रोषत्व ये सभी विशेषण 
ब्रह्म के जगव्कारणत्व के समर्थक हैं | “तत्त्वमसि” वाक्य युक्त छान्‍्दोग्य उपनिषद में वर्णित संकल्पवत्व और 
जगत्कारण॒त्व तथा इनका समथन करने वाले अन्यान्य उपनिषद्वर्शित उपयु क्त गुणों पर ध्यान देने पर यही 
निष्कष होता है कि “तत्त्वमसि” इस बाक्य में तच्छुब्द से वर्शित ब्रह्म सगुण एवं निर्दोष है। उसका 
अल्पक्ञ एवं दुःख इत्यादि दोषों से युक्त जीव के साथ स्वरूपैक्य हो नहीं सकता है। यहाँ उस स्वरूपक्य को 
छोड़कर दूपरा ही अर्थ विषज्षित है । 


अद्वेतिभिः श्रुतिबचनेत्र ह्मणों निर्विशेषतस्य साधनम्‌ 
अद्ग तियों द्वारा ब्रह्म के निर्विशेषत्व का समर्थन 


अ्रथ स्थातृ-उपक्रमेःप्पेक विज्ञानेन सर्वविज्ञानमुखेन कारणस्येव सत्यतां प्रतिज्ञाय 
तस्य कारण प्ृतस्थेव सत्यतां विकारजातस्य चासत्यतां मृद्हृष्टान्तेन दर्शयित्वा सत्यभृत- 
स्ंेव ब्रह्मणः “सदेव सोम्येदमग्र श्रासीदेकमेवादितीय” मिति सजातीयविजातीयनिखिल- 
भेदनिरसेनन निविशेषतव प्रतिपादिता, एतच्छोधकानि प्रकरणान्तरगतवाक्यार्न्याप 
“सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म “निष्कलं” “निष्क्रिय” “निगुंण” “विज्ञान “आनन्द 
सित्यादीनि सर्वविशेषप्रत्यनोकेकाकारतां बोधयन्ति । न च-एकाकारतावबोधनेडप 


पदानां पर्यायता एकत्वेइपि वस्तुनः सर्वविशेषप्रत्यनीकाकारत्वोपस्थापनेन सर्वेपदानामर्थ- 
वत्त्वात्‌ू-इति । 


व में (४ 72 इस ज्ञ ८ ० कर में 
अद्ठ तमत में “तत्त्वमसि” इस वाक्य का जो अथथ किया जाता है उप्तके विषय में श्रीरामानुज स्वामी 
डा | औ श्र में 
जी ने यह दोष दिया है कि उस अथ को मानने पर छान्दोग्योपनिषद में वर्णित ब्रह्म का संकल्पवत्व एवं 
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जगल्कारणत्व तथा इन अर्था का समयन करने वाले अन्यान्य उपनिषद्ठणित असंख्य कल्याणगुण एवं 
निर्दोषत्व बाधित हो जायेंगे । इस दोप का परिहार करने के लिये अद्ढ तियों के द्वारा जा उत्तर दिया जाता 
5५ ( हर कर. 5 के हा [#ं क्र किक 

हे उसका वन रामानुज स्वामी जी ने इस प्रकार किया हैं कि यद्यवि “तत््तमसि” इस वाक्य की अपेक्षा 


्च 
४५ 


पहले ही “तदैक्षत” इत्यादि वाक्य स्थित हें. जिनसे जगत्कारण ब्रह्म के कई गुण वशित हुये हें। उन 
वाक्यों के आधार पर जगव्कारण ब्रह्म को विशिशद्व तबादियों ने सगुण सिद्ध करने के लिये चश की है 
तथा यह भी कहा है कि उपक्रमाधिकरण के ( जो पृ्वमीमांसा में बशित है ) अनुसार उपक्रम अथरति 
प्रारम्भम्थ वाक्य के अतुसार अग्रिम वाक्यों का अथे करना चाहिये। तथापि यहाँ पर यह बात ध्यान देने 
योग्य है कि पूर्वेमीमांसा वर्शित उपक्रमाधिकरण न्याय के अनुसार अर्थ करना हमें भी अभी४ हे | हम 
अद् तबादी मध्य में स्थित “वर्दक्षत” इत्यादि वाक्यों को उपक्रम वाक्य न मानकर इस प्रकरण में सर्वप्रथम 
अवस्थित वाक्य को उपक्रम वाक्य मानकर उसके अनुसार अग्रिम बाक्थां का अथ करते हैं। यही युक्त है | 
यही पद्धति उपक्रमाविकरण न्याय के अनुकूल हैं । 


० 


“तत््वमणि” के पूबे “तदैक्षत” इत्यादि वाक्य हैं। उनस पूत्र “येनाश्रुतम्‌” इत्यादि बाक्य है जिसमें 
- एक के जानने से सबको जानने की प्रतिज्ञा वर्णित है। उपादान कारण--जो कार्य रूप में परिणत होता 
हँ--को जानने से काय का ज्ञान हो जाता है। जगत्कारणवस्तु को जानने पर जगत्‌ के अन्तर्गत सभी 
कार्यपदाथ जाने जा सकते हैं। इस प्रतिज्ञा का यह कहने में तात्पय है कि कारणवस्तु ही सत्य है, कार्य- 
पदार्थ मिथ्या है। इस अर्थ को श्रुति ने मत्तिका दृशन्त से सिद्ध किया है। वह दृष्टान्त इस प्रकार है कि 
लोक में म्त्पिए्ड से घट और शराब इत्यादि अनेक कार्यपदाथ बनते हैं। श्रुति कहती है कि वहाँ कार्य 
पदार्थ वाणी का आलम्बनमात्र है; घट ओर शराब इत्यादि नाममात्र ही वहाँ है, कोई पदार्थ वास्तव में नहीं 
रहता, म्त्तिका ही सत्य है। इस दृष्टान्त से सिद्ध होता है कि सभी कारयपदाथे मिथ्या हैं, कारण ही सत्य 
है। इससे फलित होता हैं कि काय होने के कारण यह सम्पूण जगत्‌ मिथ्या है, जगत्‌ का कारण वनने वाला 
ब्रह्म ही सत्य है। उस जगत्कारण ब्रह्म को “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌” इस श्र्ति ने निविशेष 
सिद्ध किया है। इसका अथे यह है कि हे सोम्य ! यह जगत्‌ सृट्टि के पूर्व अर्थात्‌ प्रलयकाल में सत्‌ ब्रह्म के 
रूप में था वह ब्रह्म सभी भेदों से रहित था। सजातीय भेद बिजातीय भेद एवं स्वगत भेद से शून्य था । 
ब्रह्म सजातीय भेद से रहित है क्योंकि उसके समान कोई पदाथे है ही नहीं | त्रह्म विजातीय भद से रहित 
है क्योंकि विज्ञातीय सभी पदार्थ मिथ्या हैं। ब्रह्म स्वगत भेद से रहित है क्योंकि ब्रह्म में कोई भी गुण धर्म 
है ही नहीं। इस प्रकार सब तरह के भर्दों से रहित होने के कारण ब्रह्म निर्विशेष सिद्ध होता है। 
यह निर्विशेष ब्रह्म ही इस सद्विद्या में जगस्कारण के रूप में वर्णित हे। किच, अन्यान्य उपनिषदों में 
विभिन्न प्रकरणों सें कई शोधक वाक्य हैं जो कारणवाक्यों से वर्शित कारणवस्तु का शोधन करते 

वाक्यों से भी ब्रह्म निविशेष ही सिद्ध होता है। “सत्यं ज्ञानमनस्तं ब्रह्म” “निष्कलं निष्क्रियम्‌ “निर्गणम्‌ 
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के 53 बेदाथलंभह: मै 
॑ फ/क्‍न्‍ऊझफहतचत्ु्ूऑ- ऑ  ्््ि/भलजहजजा: 

“विज्ञानमानन्दम्‌” इत्यादि वे वाक्य हैं। इनका अर्थ यह है कि ब्रह्म सत्य अथात्‌ असत्य से भिन्न हे, ज्ञान 
श्र्थात्‌ जड से भिन्न है एवं अनन्त अर्थात्‌ परिच्छिन्न से व्यावृत्त है । त्रह्म निष्कल अति कम) की 
निष्क्रिय अर्थात्‌ क्रियारहित है, एवं निगु ण॒ अर्थात्‌ गुणरहित है, अन्न विज्ञान अर्थात्‌ जड़ से व्यावृत्त हैं | ण्यं 
श्रानन्द अर्थात्‌ दुःख से व्याइत्त है। इन वाक्यों से त्रह्म निर्धक सिद्ध होता हैं। यह नहीं समभना च हिय 
कि इन वाक्यों से ब्रह्म में अमावरूपी धर्म सिद्ध होते हैं. क्योंकि वे सभी अभाव त्रह्मस्वरूप ही हैं ब्रह्म से 
भिन्न नहीं । इस विवेचन से यह फलित होता है. कि जगत्कारण को वतलाने वाले “बदेव गम अली ! 
इस बाक्य से जगव्कारण ब्रह्म निविशेष सिद्ध होता है, तथा जगत्कारणवस्तु की सर्वविलज्ञणता को बतलान 
के लिये प्रवृत्त “सत्यं ज्ञानम” इध्यादि शोधक वाक्यों से भी त्रह्म निविशेष ही सिद्ध होता है । 

यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि यदि “सत्यं ज्ञानम्‌” इत्यादि पद ब्रह्मस्वरूपमात्र का वर्णन करते हुये 
ब्रह्म में सत्यत्व और ज्ञानत्व इत्यादि घर्मो को नहीं बतलाते तब तो ये सभी पद पर्याय बन जायेंगे । घट 
और कलश इत्यादि पद पर्याय माने जाते हैं क्योंकि ये पद एक घट का ही प्रतिपादन करते हैं | इसी 
प्रकार यदि सत्य आदि पद भी एक ही वस्तु का प्रतिपादन करते हैं. तो पर्याय हो जायेंगे । पर्याय शब्दों में 
एक शब्द ही पर्याप्त है, अन्य शब्दों की आवश्यकता नहीं। घट शब्द से जब घट बतलाया जाता हैं तब 
कलश शब्द की क्या आवश्यकता है ? प्रकृत में सत्यादिपदों की पर्यायता सिद्ध होने पर एक पद ही पर्याप्र 
हो सकता है अन्यान्य पदों का वैयथ्ये दोष उपस्यित होगा। इस दोष का निवारण फ्रैसे किया जाय | इस 
प्रश्त का उत्तर अद्वीतवादी इस प्रकार देते हैं. कि यद्यपि सत्य आदि पदों से एक ही त्रह्मस्वरूप बर्शित होता 
है, तथापि ये पद पर्याय नहीं बनते हैं. क्योंकि ये पढ विभिन्न रूपों से प्रतिपादन करते हैं। सत्यपवद्र असत्य 
विरोधी के रूप में, ज्ञानपद जडविरोधी के रूप में, अनन्तपद परिच्छिन्नविरोधी के रूप में एक ही ब्रह्म का 
प्रतिपादन करते हैं| इसी प्रकार ही निष्कल आदि पदों के विपय में भी समझना चाहिये। यदि अनेक पद 
एक ही रूप से किसी वस्तु का प्रतिपादन करते हों तो उन्हें पर्शाव मानना चाहिये । घटपद और कलशपद 
एक ही रूप से घट का प्रतिपादन करते हुये पर्याय बनते हैं। प्रकृत में सत्य आदि पद विभिन्न रूपों से अक्ष 
का प्रतिपादन करते हैं। इसलिये ये पर्यात्र नहीं माने जा सकते हैं। अतएवं यहाँ एक पद से दूसरा पद 
गतार्थ नहीं होता । सभी पद सफल बन जाते हैं। इस विवेचन से सिद्ध होता है. कि सत्य ज्ञान आदि पद 
सब तरह के विशेषों के विरोधी के रूप में अह्म का प्रतिपादन करते हैं। इससे ब्रह्म निथिशेष सिद्ध होता है । 
“सदेव सोम्य” इत्यादि कारण वाक्य जगतूकारण ब्रह्म को निविशेष सिद्ध करते हैं तथा “सत्य ज्ञानम्‌'" 
इत्यादि शोधक वाक्य भी ब्रह्म को निविशेव सिद्ध करते हैं। इससे यही फलित होता है कि ब्क्ष को सविशेष 
मानना उचित नहीं । इस प्रकार अढ् तवादियों ने अपने मन्तव्य को परिप्कृत करके रक्‍्खा है । 
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सवविवानप्रतिज्ञायास्तात्पयम 
सबृविज्ञान प्रतिज्ञा का तालय 
नैतदेवमू--एकविज्ञानेन सर्वविज्ञानअ्तिज्ञानं सर्वस्य मिथ्यात्वे स्वस्य ज्ञातव्यस्या- 
भावाज्न सेत्स्यति, सत्यभिथ्यात्वयोरेकताप्रसक्तियं, श्रषि त्वेक्विज्ञानेत सर्बविज्ञानेप्रतिज्ञा: 
सर्बस्य तदात्मकत्वेनेव सत्यत्वे सिद्धयति । 


इस मन्तव्य की समालोचना करते हुये श्रीरामानुज़ स्वामी जी ने आगे यह कट्ढा है कि उपनिषद 
में यह प्रतिज्ञा वर्णित है कि एक को ज्ञानने से सब कुद्ध जाता जाता है। अद्गेतियोँ ने अपने सिद्धान्त के 
समर्थन में इस प्रतिज्ञा का सर्वेश्रथम उल्लेख किया हैं। सूच्म विचार करने पर विद्धित दोता है कि यह 
प्रतिज्ञा अ तसिद्धान्त में स्बेथा घटती नहीं । तथाहि--इस प्रतिज्ञा का यह भाव कि--जगत्‌ के परममूल 
उपादान कारण--जो जगद्र प में परिणत होता है--को जानने से सभी कार्यपदार्थ ज्ञात होते हैं--विशिष्टा- 
हु तवादियों को भी संमत है । अद्वेत सिद्धान्त का यह डिग्डिमघोष असिद्ध है कि ब्रह्म एक ही सत्य हैं यह 
सम्पूर्ण जगत्‌ मिथ्या हैं। ब्रह्म जगत्‌ का बिवर्तोवादान है. क्योंकि अधिक्ान अबह्य में यह जगत्‌ आरोपित 
होकर उसी प्रकार भासित होता है जिस प्रकार शुक्ति में रजत प्रतीत होता है । जगत बास्तव में है ही नहीं, 
केवल श्रम से दिखाई देता है। इसलिये इसे अद्वेतियों ने मिथ्या माना है। मिय्या पदार्थ तबतक ही 
भासता रहता है, जबवतक अधिष्ठान का यथाथेज्ञान नहीं होता। अधिएछान वस्तु का यथार्थज्ञान होने पर 
मिथ्या वस्तु का मान बन्द हो ज्ञाता है। शुक्ति का ययार्थज्ञान होने पर रजत का भान चन्द्र हो जाता हैं | 
जगत्‌ का जादान कारण अविश्वान ब्रह्म को जानने पर जगत एवं उसके अन्तर्गत सभी पदार्था का भान बन्द 
हो जायेगा। एक अद्य को जानने पर सबका ज्ञान होना असंभव है। जगत्‌ एवं ज्ञागतिक पदाथ मिथ्या 
होने के कारण जब हैं. ही नहीं, तब इनको ज्ञानना असंभव ही हैं। एकसात्र अधिष्ठान ब्रह्म को जानने पर 
इन मिथ्या जागतिक पदाथां का भान बन्द हो सकता है इनको ज्ञात होना तो असंभव ही है । इस विवेचन 
से स्पष्ट विदित होता है कि उपयुक्त प्रतिज्ञा अद्वेतमिद्धान्त में ज़मती नहीं। यदि त्रह्म एवं जगन्‌ में 
तादात्म्य अर्थात्‌ अभेद मानकर इस प्रतिज्ञा को संहालने के लिये चेश की जाय तो सत्य ब्रह्म और मिथ्या 
जगत्‌ में एकता सिद्ध हो जायेगी। यह वाब्छुतीय हे । सत्य पदार्थ और मिथ्या पदा्थ कभी एक नहीं हो 
सकते । उपयुक्त दोष के कारण अद्वे तमत में इस प्रतिज्ञा का निर्वाह नहीं सम्पन्न होता है । 

ऐसी स्थिति में यह जिज्ञासा होती है कि इम श्रत्युक्त प्रतिज्ञा का निर्वाह कैसे करना चाहिये ! उत्तर 
यह है कि जगत्‌ के डपादान कारण अह्म एवं जगत्‌ को यदि सत्य मानता जाय तथा जगत को अद्यात्मक 
माना ज्ञाय तो उपय॒ु क्त प्रतिज्ञा का समुचित निर्वाह हो जाता है। विशिश्ठद्न त सिद्धान्त में यह माना जाता 
है कि ब्रह्म सदा चेतनाचेतन तत्त्वों से विशिष्ट अर्थान्‌ युक्त रखता हैं। प्रलयावस्था में चेतनाचेतन तेत्त्त 
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सूक्ष्म बनकर रहते हैं, सृश्टिकाल में वे तत्त्व स्थूलावस्था को प्राप्त होते हैं। प्रलग्रकाल में सक्षम चेतनाचतन 
तत्त्वों से विशिट् ववा हुआ ब्रह्म ही सष्टिकाल में स्थूल चेतनाचेतन तत्त्वों से विशिष्ट बन जाता हैं। म्थूल 
चेतनाचेतनविरिष्ठ ब्रह्म ही यह जगत्‌ है। जगत में अत्येक स्थूल पदार्थ में तोन तत्त्व निहित हैं एक जड़ 
तत्त्व है, दूसरा चेतन जीव तत्त्व है, तीसरा ईश्वर तत्त्व है। यह ईश्वर ही तरह्म हे। यह ब्रह्म ही विभिन्ना- 
बस्थाओं को प्राप्त हुये चेतनाचेतन तत्वों से युक्त होकर विश्वरूप को प्राप्त हुआ है । चेतताचेतनविशिएट 
ब्रह्मतत्त्व ही विश्वरप से प्रकट है। यह काये जगत्‌ ब्रह्मात्मक है। अतग्व यह कथन उचित ही हैं. कि एक 
उपादान तत्त्व को जानने पर सभी कार्य पदार्थ जाने जाते हैं। जगत्‌ का उपादान कारण ब्रह्म सत्य है, यह 
कार्य जगन्‌ भी सत्य है, साथ ही यह जगत बत्रप्जात्मक भी है क्योंकि वह सूइन चेतताचततविरिश अच्मय ही 
इस जगत्‌ के रूप में अवस्थित है। कारण ब्रह्म को जानने पर यह बत्रक्मात्मक जगत्‌ जाना जा सकता हैं । 
इस प्रकार इस प्रतिज्ञा का निर्वाह करना चाहिये, तदथ जगत एवं ब्रह्म को सत्य तथा जगव को ब्रह्मात्मक 
मानना चाहिये । 


श् 
उहालकत्ररनसखतातयंत 
उहालक प्रश्न का तालय 


श्रयमर्थ:--इवेतकेतु प्रत्याह “स्तब्धोषस्युत तमादेशमप्राक्ष्य:” इति, परिपूर्ण इब 
लक्ष्यसे तानाचार्यान्प्रति तमप्यादेशं पृष्टवानसीति, श्रादिव्यतेष्नेनेत्यादेश:, आदेश: 
प्रशासनस, “एतस्थ वा श्रक्षरस्य प्रशासने गागिसूर्याचच्रमसों विधुतों तिप्ठतः” इत्यादि- 
भिरंकार्थ्यात्‌। तथा च मानवं वचः “प्रशासितारं सर्वेषा' मित्यादि। श्रत्राप्येकमेवेति 
जगदुपादानतां प्रतिपाद्य श्रद्वितोयपदेनाधिप्लात्रन्तरनिवारणादस्येबाधिप्ठातृत्वसपि प्रति- 
पाते, अतस्तं प्रशासितारं जगदुपादानभूतमपि पृष्टवानसि, येन श्रुतेन मतेन विज्ञातेना- 
श्रुतममतमविज्ञातं शुतं मत विज्ञातं भवति इत्युक्त स्थातु, निखिलजगढुदयविभवविलयादि- 
कारणभृत॑ सर्वज्ञत्वसत्यकामत्वसत्यसड्धाल्पत्वाद्यपरिभितोदारगुरासागरं कि ब्रह्म त्वया 
श्रवतसिति हादों भावः । 


छान्‍्दोग्योपनिषद्ठशित सह्तिय्ा के प्रकरण में पठित श्रति वाक्यों के अर्थ पर ध्यान देने पर उपयुक्त 
निशय ही प्रामाशिक ठहरता है | तथाहि--सद्विद्या के आरम्भ में यह कथा वर्णित है कि पिता उद्यज्ञक ने 
पुत्र श्वेतकेतु से पूछा कि “स्तब्धोड्म्युत तमादेशमप्राक्ष्य:" । अर्थात्‌ हे श्वेतकेतु ! तुम स्‍्तव्ब अर्थात परिपृण्ठा के 
समान दिखाई देते हो। कया तुमने उन आचार्या--जिनसे वेदाध्ययन किया है--से उस आदेश परमात्मा 
के विषय में सब कुछ पूछकर जान लिया है तभी तुम परिपृणण बन सकते हो। यह पिताजी का प्रश्न है । 
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इससें आदेश शब्द स्रे परमात्मा विवक्षित है। श्रीमगवाव सबको आदेश देने वाले हैं, तथा सब पर 
शासन करने वाले हैं। इसलिये आदेश कहलाते हैं | श्रीमगवान्‌ प्रशासन करते हैं। यह अर्थ श्रुति और 
स्मृति से प्रमाणित है | उपनिषद में कहा गया है कि “एतस्थ वा ब्रक्षरस्थ अ्रग्ासने गागि सूर्याचन्द्रमसौं विधुतों 
तिष्ठत:” अर्थात्‌ हे गार्गि ? इस अक्षर ब्रह्म के प्रशासन के कारण ही सूर्य और चन्द्रमा धृत रहते हैं । 
मनुस्मृति में भी “प्रभासितार सर्वेषाम्‌” कह कर सनु ने यह सिद्ध किया है कि ईश्वर सब पर शासन करने 
वाले हैं । इन सव बचर्नों के अनुसार यहाँ पर आदेश शब्द से सब पर शासन करने बाले परमात्मा का 
ही प्रतिपादन मानना चाहिये । परत्रह्म परमात्मा ईश्वर और श्रीभगवान्‌ इन शब्दों से एक ही अर्थ बोघित 
होता है । ईश्वर संकल्प के द्वारा सब पर शासन करते हैं, तथा संकल्प के द्वारा सब की सृष्टि करते हैं । 
संकल्प के द्वारा सृष्टि करने के कारण ही इंश्वर ज्ञगत्‌ के उसी प्रकार निमित्त कारण माने जाते हैं जिस 
प्रकार इच्छापूबक घट का निर्माण करने वाला कुम्मकार घट का निमित्त कारण माना जाता है। इश्वर 
जगत्‌ के दोनों प्रकार से कारण हैं। वे उपादान कारण हैं, तथा निमित्त कारण भी हैं। संकल्प से सद्टि 
करते हैं, इसलिये निमित्त कारण हैं। जगत्‌ के रूप में परिणत होते हैं इसलिये उपादान कारण कहलाते 
हें । सत्तिका घट का उपादान कारण हे क्योंकि बह घट के रूप में परिणत होती है । उसी प्रकार सूक्ष्म 
चतनाचेतनों से विशिट्र ईश्वर जगद्रप से परिणत होते हैं । इसलिये वे ज़गत्‌ के उपादान कारण बनते हैं । 
“सदेव सोम्येदमग्न श्रासीदेकमेवाद्वितीयम्‌” इस डइपनिषद्ठाक्य से इश्वर का उभयविधका रणत्व वशित है। इस 
वचन का यह अथे है कि प्रलयकाल में यह जगत्‌ सत्‌ ब्रह्म के रूप में था| सूक्ष्म चेतनाचेतनों से विशिष्ट 
ब्रह्म ही सत्‌ ब्रह्म है । यह जगत्‌ क्या वस्तु है ? स्थूल चेतनाचेतनों से विशिष्ट ब्रह्म ही यह जगत्‌ है। प्रलय- 
काल में सूक्ष्म चेतनाचेतनों से युक्त रहने वाला त्रह्म ही स्टिकाल में स्थूल चेतनाचेतनों से विशिष्ट ब्रह्म के 
रूप में परिणत होता है। प्रलयकाल में चेतनाचेतनों की सृक्ष्मता तथा सृष्टिकाल में उनकी स्थूलता क्यों कही 
जाती है ? उत्तर--अ्रलयकाल में चेतनाचेतन नामरूपविभागरहित रहते हैं, नामरूपविभागरहितता ही 
उनकी सूहर्मता है । नामरूपविभाग न होने के कारण उस समय चेतनाचेतन एकीभृत होकर रहते हैं । 

नामरूपाभाव ही उनकी एकत्वावस्था हे। सृष्टिकाल में चेतनाचेतन नामरूपविभाग को प्राप्त होते हैं । 

नामरूपविभाग वाला बनना ही उनकी स्थूलत्वावस्था है। यही बहुत्वावस्था कहलाती है। एकत्वाबस्थारूपी 

सूक्ष्म दशा में पहुँचे हुये चेतनाचेतनों से विशिष्ट त्रह्म वहुत्वावस्थारूपी स्थूल्न दशा को प्राप्त करने वाले 

चेतनाचेतनों से विशिष्ट ब्रह्म के रूप में अर्थात्‌ जगत्‌ के रूप में परिणत हो जाता है | अतएव ब्रह्म जगत 
का उपादान कारण माना जाता है। यह डपादानकारणत्व “एकमेव” इस उक्ति से सिद्ध होता है। अहम का 
उपादानका रणत्व सिद्ध होने पर यह जिज्ञासा होती है कि जगत्‌ का निमित्त कारण क्या वह ब्रह्म ही है या 
दूसरा कोई ? इसका समाधान अद्वितीय पद से हो जाता है । अद्वितीय पद बतलाता है कि दूसरा कोई 
निमित्त कारण नहीं है, बह अह्म ही निमित्त कारण है। निमित्त कारण ही अधिष्ठाता कहलाता है क्याकि 
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हू संकल्प से उपादान को अधिष्ठित करके काय को उत्पन्न करता हैं। परजह्म संकल्प के द्वारा निमित्त 
कारण वनता है, तथा संकल्प के द्वारा जगत्‌ पर शासन करता है। जो परब्ह्म आगे संकल्प के कारण जगत 
का निमित्त कारण कहा गया है वही प्रशासक होने के कारण आरम्भ में आदेश शब्द से कहा गया है । 


हे 


उहालक प्रश्न का निर्मेलित अथ यही है कि हे श्वेतकेतु ! क्या तुमने जगत्‌ के उपाद्ान एवं निमित्त कारण 


त्न्छ 


6 


बनने वाले तथा जगन्‌ पर शासन करने वाले परतग्म को आचार्या से पूछकर जान लिया ? आदेशशब्दार्थ 
उस परत्रह्म की विशेषता को व्यक्त करते उद्दालक ने आगे कहा कि “बेनाश्रुत श्रृत भवत्यमत मतमविज्ञात 
विज्ञातमिति” । अर्थात्‌ जिस एक वस्तु का श्रवण करने एर उन सभी वस्तुओं का श्रवण सम्पन्न हो जाता है 
जिनका श्रवण कभी नहीं हुआ था, जिस एक बध्तु का मनन करने पर उन सभी वस्तुओं का मनन सम्पन्न 
हो जाता हैं जिनका अवतक मनन न हुआ हो तथा जिस एक वस्तु का ध्यान करने पर उन सभी वस्तुओं का 
ध्यान सम्पन्न हो जाता है, जिनका अबतक ध्यान नहीं किया गया हो। उस वस्तु को तुमने आचार्यों से 
पूछकर जाता या नहीं । यह उद्दालक का प्रश्न है। इसमें एक को जानने से सबको जान जाने की प्रतिज्ञा 
बर्थित है | पूछने वाले पिता उद्यालक का यह अमिप्राय है कि इस सम्पूर जगत्‌ की एक मूलबस्तु है जो इस 
जगत्‌ का उपादान कारण एवं निमित्त कारण वनती है। बह ब्रह्म सम्पूर्ण जगत्‌ की सृट्टि स्थिति और प्रललय 
इत्यादि का कारण है। वह अबवाप्तसमस्तकाम है। अतएवं बह सदा परिपूण रहता हुआ लीला के रूप में 
सृट्ि स्थिति ओर प्रलय को करता रहता है। बह सर्वक्ञ एवं सत्यसंकल्प है, अतरव जगम्‌ का निमित्त कारण 
माना जाता है। वह सर्वेशक्तिसम्पन्न है अतएव उपादान कारण माना जाता है। सम्पूए जगत्‌ की स्ि 
स्थिति ओर प्रलय का आदि कारण चनने वाले तथा सर्वज्ञत्व॒ सत्यसंकल्पत्व परिपूर्णतत्त और सर्वशक्तित्व 
इत्यादि अनन्त गुणों के आकर डस परत्रह्म को तुमने गुरुओं से पूछुकर जाना या नहीं। यहीं प्रश्ग करने 
वाले पिता का हाढ्माब है | 

ह किच, प्रश्न करने वाले ग्र्ता डहालक ने इस मर्म को मन में रखका पूछा है कि वह परब्द्य 
सम्पू्श जगत्‌ का उपादान कारण हैं, वहीं क्रम से विविध परिणामों को प्राप्त होता हुआ इस जगत्‌ के रूप 
म परिणत हो गया है | लोक में देखा जाता है. कि उपादान कारण ही कार्यरूप में परिणत होता है । सूक्ष्म 
चेतनाचेतन वस्तुरूपी शरीरों से विशिष्ट ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है। वही परञअह्म सष्टिकाल में स्घूलदशा 
में पहुँचे हुये चेतनाचेतनरूपी शरीरों से विशिष्ट बनकर कार्य जगत्‌ बन जाता है। कारण ब्रह्म और ये 
जगत्‌ एक है। अतएवं उस कारण ब्रह्म को जानने पर कार्य बने हुये सभी पदार्थ विदित हो जाते हैं 
क्योंकि कारण ब्रह्म और काये जगत वास्तव में एक ही वस्तु है। बह त्रह्म ही जगत बन गया है। के 
वस्तु को समभने पर कार्यपदार्थ विद्वित हो जाय, इसमें कोई आश्चर्थ नहीं है । इस मर्म को हृदय मं रखकर 
पिता उद्दालक ने पुत्र शवेत्रेतु से यह पूछा कि जिस एक के के है है अप 
ही ५ जाप, है गे " : पद्ठा क जिल एक के ज्ञात से सबका ज्ञान हो जाता है, उस वस्तु को 


:/2कामभपक/दा|मात्राक५७४मााकाभ पका 
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ताः प्रश्न उद्दालकस्योत्तरं च 
रवेतकेतु का प्रश्न ओर उद्दालक का उत्तर 

तस्यथ निखिलकारशतया काररणभमेव नानासंस्थानविशेषसंस्थितं कार्थमित्युच्यत 
इति कारणभ्ृतसुक्ष्मचिदच्चिह्वस्तुश री रकद्ह्नविज्ञानेत कार्यभ्ुतम खिल जगद्विज्ञातं भवतीति 
हृदि निधाय “येनाश्व॒तं श्र॒ुतं भवत्यमतं मतसविज्ञातं विज्ञातं स्था दिति पुन्न प्रति पृष्टवात्‌ 
विता । तदेतत्‌ सकलस्य वस्तुजातस्णेककाररणत्व॑ पितृहुदि निहितमजानन्पुत्र: परस्पर- 
विलक्षणेष्रु॒ वस्तुष्ध्न्यस्थ विज्ञानेन तदन्यविज्ञानस्याघटमानतां बुदृध्वा परिचोदयर्ति 
“कर्थ तु भगवः स आदेश: इति । परिचोदित: पुनस्तदेव हृदि निहितं ज्ञानानन्दामलत्वेक- 
स्वरूपमपरिच्छेद्यमाहात्म्यं सत्यसड्धूल्पत्वमिश्वेरववधिकातिशयासंख्येयक ल्या राशुणागरा- 
जुष्टमविकारस्वरूपं परं ब्रह्म॑ंव नामरूपविभागानहंसुक्ष्मचिदचिद्वस्तुशरीरं स्वलीलाये 
स्वसड्टाल्पेनाइनन्तविचित्रस्थिरत्रसरूपजगत्सं स्थान स्वांशेनावस्थितमिति तज्ज्ञानेनान्यस्य 
निखिलस्य ज्ञाततां ब्र वन्‌ लोकहृष्टं कार्यकाररणयोरननन्‍्यत्वं दशयितु हृष्टान्तमाह “यथा 
सोस्येकेन घुत्पिण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं स्थात्‌, वाचारम्भरां विकारो नामधेय॑ं सृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌” इति । एकमेव सुद्द्वव्य स्वेकदेशेन नानाव्यवहारास्पदत्वाय घठशराबादिनाना- 
संस्थानावस्थारूपविकारापन्त॑ नानानामधेयमपि मृत्तिकासंस्थानविशेषत्वात्‌ शृद्द्रव्य- 


मेवेत्यमवस्थितम्‌, न वस्त्वन्तरमिति, यथा सृत्पिण्डविज्ञानेन तत्संस्थानविशेषरूपं घटशरा।- 
चादि सर्व ज्ञासमेव भवतीत्यणे । 


श्वेतवे 


पिता यह जो जानते थे कि सभी पदार्थ एक कारण से उत्पन्न हुये इस मम को पुत्र श्वेतकेतु जान 
नहीं पाये | उन्‍होंने यही समझा कि ये सभी पदार्थ परस्पर विलक्षण हैं। इनमें एक को जानने से दूसरों 
का ज्ञान कैसे हो सकता है यह सबेथा असंभव है। अतण्ब उन्होंने पिताजी से यह पूछा कि “कथ तु भगव: 
स झादेश:” अर्थात्‌ मगधन्‌ , बह आदेश कैसा है ? अर्थात्‌ शासक एक बस्तु को जानने पर सब पदाथ जाने 
जाते हैं, इस वात को में कैसे समभूँ । पुत्र के इस प्रश्न को सुनकर पिताजी ने विचार किया कि अब हमें 
सब मर्म को खोलकर बताना होगा। मर्म यही है कि परत्रह्म ज्ञानानन्द स्वरूप हे एवं अमल है । उसका 
माहात्म्य अपरिच्छेद्य है अतएबव वह अनन्त कहलाता हैं। वह परबद्य उत्कष की चरम सीमा में पहुँचे हुये 
सत्यसंकल्पत्व इत्यादि असंख्य कल्याणगुणों से युक्त हैं। उस विशिष्ट परतह्म में विशेष्यध्वरूप सदा 
तिर्विकार रहता है| उसमें विशेषण वनकर रहने वाले चेतन एवं अचेतनों में ही सब प्रकार के विकार हुआ 
करते हैं। वह परत्ह्म प्रलयकाल में सूक््मदशा में पहुँचे हुये चेतनाचेतनों से विशिष्ट अर्थात्‌ युक्त होकर 
रहता है। प्रलय में चेतनाचेतनों में नामरूपविभाग को प्राप्त करने की योग्यता नहीं रहती है, उस समय 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[07097]030९0 7#7णा - ॥:/0000075.0फत9,९0णा 


5) 8 ०, ० ग्र 2) 
4 वेदाथसंग्रह: 


ा 
>क हि 


वे नामरूपविभागहीन बनकर रहते हैं । यही उनकी सूच्त्मता है। वह परजद्म लीला करने के लिये संकल्पमात्र 
से चेतनाचेतनों को सृष्टिकाल में अनन्त विचित्र स्थावर ज॑ंगममय जगत्‌ के रूप में परिणत कराकर उनका 
अन्तर्यात्ती वतकर जगद्गप को धारण कर लेता है। यही सृश्ठिप्रक्रिता है। इस अ्रकार सृष्टि करने का 
प्रयोजन केवल लीला ही है। इसमें परबह्म को आबास नहीं होता है क्थ्रॉंकि बह बिता किसी आयास के 
संकल्पमात्र से इसे सम्पन्न कर देता है। परत्रह्म सृट्िकाल में चेतनाचेतनों को विविध नामरूपों में परिणत 
कर देता है। यही इनकी स्थूलता है । इस प्रकार प्रलयकाल में सृक्म चेतनाचतनों से विशिष्ट बनकर रहने 
वाला परत्नह्म ही सश्टिकाल में स्थूल्चेतनाचेतनों से विशिष्ट बनकर जगद्रप से अवस्थित है। एक ही बस्तु 
पूर्वावस्था में कारण एवं उत्तरावस्था में काय है। इसलिये कारणवस्तु को जानने पर उससे बनने वाले सभी 
कार्यपदार्थ अनायास जाने जा सकते हैं। उपादान कारण बनने वाला पदार्थ ही कार्य बनकर रहता है । 
कारण ओर का में अभेद है। यह अर्थ ज्ञोक में देखा गया है । इस अथ को दिखलाने के लिये इस प्रकार 
इृष्टान्त का उल्लेख करते हुये पिताजी ने कहा कि “यथा सोम्यकेन मृत्पिण्डेन सर्व मु मय॑ विज्ञात स्थात्‌ । 
वाचारम्भणं विकारों नामघेय॑ मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” । अर्थात्‌ एक मृत्तिकापिण्ड ही वाणी के द्वारा सम्पन्न होने 
वाले घट और शराव इत्यादि व्यवहारों को तथा जलाहरण इत्यादि व्यवहारों को प्राप्त करने के लिये घट 
ओर शराब इत्यादि विविध संनिवेशरूपी अनेक अवस्थाओं को प्राप्त करता है, तथा विविध नामों को भी 
प्राध्त करता है। इन सन्निवेशों को प्राप्त कर झत्तिफा ही घट और शराबादि के रूप में अवस्थित है, घट और 
शराव इत्यादि मृत्तिका से भिन्न द्रव्य नहीं हैं। सत्तिका दृव्य ही घट और शराब इत्यादि बन जाता है । 
इसलिये एक मत्पिए्ड को जानने से घट और शराब इत्यादि जाने जाते हैं। इस प्रकार रृश्न्त कहकर 
पिताजी ने समभाया | 





श्वेतकेतोरुपदेशप्राथना उद्दालकेन सतो जगत्कारणलप्रतिपादनं च 
श्वेतकेतु की प्राथना और उद्दालक के द्वारा जगत्कारणत्व का प्रतिपादन 

तंतः कृत्स्नस्थ जगतो ब्रह्मां ककारणतामजातत्पुत्र: पृच्छति “भगवांस्त्वेब मे 
तदबवीतु इति । ततः सर्वज्ञ स्वशक्ति ब्रह्म व सर्वकारणमित्पुपदिशन्‌ स होवाच “सदेव 
सोस्पेदमग्र आसोदेकमेवाद्वितोय्‌” इति । श्रत्नेदमिति जगन्निदिष्टस, प्रग्न इति च सृष्टे: 
पुर्वकाल:, तस्मिन्काले जगतः सदात्मकतां सदेवेति प्रतिपाद्य तत्सूष्टिकालेः्प्यविशिष्टमिति 
कृत्वा “एकसेवे” ति सदापन्नस्य जगतस्तदानीमविभक्तनामरूपतां प्रतिपात् तत्प्रति- 
पादनेनव सतो जगदुपादानत्वं प्रतिपादितमिति, स्वव्यतिरिक्तनिमित्तकार शमद्वितीयपदेन 
प्रतिषिद्धसिति, “तमादेशमप्राक्ष्य: येनाश्रुतं श्रतं भवती” ति आ्रादावेव प्रशासितेव जगदु- 
पादानमिति हृदि निहितम्‌ इदानों सुव्यक्तम । द 
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पुत्र श्वेतकेतु ने--यह न स्मककर कि ब्रह्म ही सम्पूणे ज़गन्‌ का कारण हे-- विचार किया कि इस 
जगत्‌ में परम्पर विलक्षणा अनन्त पदायथ हैं, ये सब एक कारण से केसे उत्पन्न हो सकते हैं। इस विचार में 
पड़कर पुत्र ने विता से पूछा कि “भगवांस्त्वेव में तद्‌ ब्रवीतु” । अर्थात्‌ भगवन्‌ आप ही मुझे इल बात को 
अच्छी तरह स सभमम्काइये । 


स्वज्ञ एवं स्वेशक्तियुक्त ब्रह्म ही इस जगत में विद्यमान विलक्षण विविध कार्यपदार्था का उपादान- 
कारण एवं निमित्तफारण हे। इस अर्थ का उपदेश देते हुये पिताजी ने अनन्तर कहा कि “सदेव सोम्बेदमग्र 
आसीदेकमेवाहितीय/्‌! । इस श्रति में “इदम्‌" शब्द का अर्थ है यह जगन , जो प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमाणों से 
विद्ित होता है। “अ्रग्न ” शब्द का अर्थ है सृष्टि का पूर्वकाल, जो प्रलयकाल कहलाता है। आगे सृष्टि कही 
जाने वाली है इसजिये सृद्टि का पूबेकाल प्रलयकाल ही होना चाहिये। इस बचन का यह अथे है कि हे 
सोम्प, यह जगत्‌ प्रलयकाल में भी सत्‌ ही था क्पोंकि उस समय यह जगत्‌ कारणवस्तु के रूप में था । 
इस कथन से बेशेषिक दाशनिकों का सिद्धान्त अमान्य मिद्ध होता है । वैशेषिकों का यह सिद्धान्त हे कि 
यह जगत्‌ प्रलपकाल में किली रूप में भी नहीं था, खटिकाल में वह सत्ता को प्राप्त करता है। यह जगत 
प्रलयकाल में कारणवस्तु के रूप में विद्यमान ही है अतग्ब अशेषिकों का उपयु क्तवाद खण्डित हो जाता 
है| सूच्मप्रकृति पुरुष ओर काल से विशिष्ट ब्रह्म ही बह कारणबस्तु है। इस प्रकार का ब्रह्म प्रामाणिक 
होन के कारण सत्‌ शब्द से व्यवद्गत होता है। वेशेषिकों ने यह माना है कि काय कारण से भिन्न हे, 
प्रलपकाल में भले ही कारण रहे काये रह नहीं सकता, बह तो सश्टिकाल में ही सद्भाव रखता है | इस बाद 
को अमान्य मानकर उपनिषदों में यही सिद्धान्त स्थिर किया गया हैं कि उपादानकारण और कारये एक ही 
द्रव्य हैं । इसलिये यह मानना उचित ही है कि यह कार्यजगत्‌ प्रलयकाल में कारणवस्तु के रूप में रहता ही 
है । यह जगत्‌ क्या वस्तु है ? स्थुल्चंतनाचेतनों से विशिष्ट त्रह्म ही यह जगत्‌ है। यह ब्रह्म प्रलयकाल में 
सूक्मचेतनाचतनों स विशिष्ट बनकर रहता है । यही कारणावस्था है। इस जगत्‌ को प्रलयकाल में कारण- 
वस्तु के रूप में रहना युक्त ही है। सृथ्टि और प्रलय में यही अन्तर है कि सृष्टि में ये चेतनाचेतन स्थूल बन 
जाते हैं अर्थात्‌ विविधनामरूपों को प्राप्त करते रहते हैं | प्रलय में ये चेतनाचेतन सूह्रम बन जाते हैं अर्थात्‌ 
नामहूपविभागहीन बन जाते हैं। नामरूपविभाग को प्राप्त होना ही चह॒त्वावम्या है। नामरूपविभागहीन 
होना ही एकत्वावस्था है। प्रलयकाल एवं सृथ्टिकाल में इस जगत्‌ का किसी न किसी रूप में सद्भाव अवश्य रहता 
है । अन्तर यही है कि यह जगत्‌ प्रल्य में एकत्वावस्था में रहता हे तथा सृष्टिकाल में बहुत्वावस्था में रहता 
हे। सूद्मचिद्चिद्विशिष्ट ब्रह्म ही सश्टिकाल में सूक्ष्मत्वावस्था को स्यागकर स्थूल्नत्वावस्था को प्राप्त कर यह्द 
जगत्‌ बन जाता है। इसलिये सूक्ष्मचिद्चिद्विशिट्र ब्रह्म को उपादानकारण (जो कायरूप में परिणत होने 
वाला है ) तथा स्थूलचिद्चिद्गशिष्ट ब्रह्म को कार्य मानना चाहिये। यहाँ पर “एकमेव” कहकर ब्रद्या के 
उपादानत्व का उल्लेख किया गया है । उपादानकारण बनने वाला यह सदूत्रह्म ही निमित्तकारण भी है । 
दूसरा कोई निमित्तकारण नहीं । यह अथे “अद्वितीय” पद से बशित है । 
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यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि लोक में उपादानकारण एवं निमित्तकारण भिन्न २ दिखाई देते हैं, 
यहाँ उनको एक कैसे माना जा सकता है। घट का उपादानकारण सृत्रिण्ड हैं क्योंकि वही घट बन जाता 
है। घट का निमित्तकारण कुलाल है क्योंकि वहीं स्वेच्छा से मृत्पिण्ड को घट के रूप में परिणत कर देता 
है। सृत्पिण्ड और कुलाल भिन्न २ पदार्थ हैं। ऐसी स्थिति में यहाँ पर उन दोनों को एक पदाथ कैसे मान 
सकते हैं ? उत्तर यह है कि लोक में मृत्पिण्ड केवल परिणत हो सकता है, संकल्प नहीं कर सकता 
इसलिये उसमें उपादानकारण बनने की ही थोग्यता है। तथा कुलाल केबल संकल्प ही कर सकता हैं घट 
के रूप में परिणत नहीं हो सकता इसलिये उसमें केवल निमित्तकारण बनने की ही योग्यता हैं । 
इसलिये लोक में उपादानकारण एवं निमित्तकारण भिन्न २ दिखाई देते हैं। यहाँ पर त्रह्म में सब प्रकार 
की योग्यता है । ब्रह्म चिदृचिद्विशिष्ठ होने के कारण जगद्गप में परिणति को प्राप्त कर सकता है तथा चेतन 
होने के कारण संकल्प भी कर सकता है। अतएव ब्रह्म स्वेच्छा से अपने को जगद्ग प में परिणत कर देता 
' है। इसलिये वह उपादानकारण एवं निमित्तकारण बन जाता है। यह निमित्तापादानेक्य “ग्रद्धितीय” पद 
का फलिताथ है । 


आरम्भ में पिताजी ने उपादानकारण एवं निमित्तकारण की एकता को सन में रखकर ही पृत्र से 
यह प्रश्न किया था कि क्‍या तुमने आचार्या से उस आदेश को अर्थात्‌ शासन करने वाले तत्त्व को पूछकर 
जान लिया है ? जिस एक को जानने से सब कुछ जाना जाता है। यहाँ पर उस्त तत्त्व को शासन करने 
बाला कहा गया । इससे बह तत्त्व निमित्तकारण अर्थात्‌ संकल्पपूवेक काय करने वाला सिद्ध होता है । 
जिस तत्त्व को जानने से सब कुछ जाना जाता है ऐसा कहने से बह तत्त्व उपादानकारण सिद्ध होता ६ 
कथोंकि उपादानकारण को जानने पर ही उससे बनने बाले सभी काय जाने जाते हैं। इस प्रकार प्रश्न 
करने के कारण उस तत्त्व में जो उपादानकारणत्व एवं निमित्तकारणुत्व फलित होता हैं ब्रह्मतत्त्व का 
यह डउभयविधकारणत्व “एकमेवाद्वितीयम” इन दोनों पदों से स्प्ठ बता दिया गया है । 


सदबह्मण उभयविधकारणलम 
सदूजह्य का उम्यविधकारणत्व 


एतदेवोपपादयति स्वयमेव जगदुपादानं जशन्निमित्त' च सत्‌ “तदेक्षत बहु 
स्थां प्रजायेये” ति तदेतत्तच्छब्दवाच्यं पर ब्रह्मंवर सर्वेज्ञ सर्वशक्ति सत्यसडूाल्प- 
मवाप्तरमस्तकाम्मपि लीलार्थ विचित्रानन्तचिदचिनृसिश्रजगद्र पेरशाइहमेव बहु स्यां 
तदर्थ प्रजायेयेति स्वयमेव सड्ूलप्य स्वांशेकदेशादेव वियदादिभ्तानि सृष्टवा 
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इस उस्यविधकारणत्व का स्पष्टीकरण करते हुये पिताजी ने आगे कहा कि “तर्देक्षत बहुस्मा 
प्रजायेय” अर्थात्‌ सच्छुब्दवाच्य उस परत्रह्म ने संकल्प किया कि में बहुत वन जाऊँ तदर्थ बेला उत्पन्न होऊें । 
भावाथ यह हे कि 2ति ने “सदेव सोम्येदमग्र आसीदकमेवाद्वितीयम्‌" इस वाक्य में “रकमेव” कहकर सच्छेब्द - 
वाच्यबस्तु को ज्ञगन का उपादानकारण कहा है | इससे उसमें उन सभी शक्तियों का समावेश फलित हो 
जाता हैं ज्ञो उपादानकारण बनने के लिये अवश्य अपे:क्षत हैं। उसी श्रुति ने “अहितीयम” कहकर इस 
सच्छऋदवाच्य वघ्तु को जगत्‌ का निमित्तकारण कहा है। इससे उस बच्तु में उत सर्वज्ञत और सत्यसंकन्पत्थ . 
इत्यादि गुणों का समावेरा फलित होता हैं। इन गुर्णों के बिना बह निमित्तक्रारश बन ही नहीं सकता । 
_ ए्वंबिध विशेषताओं से युक्त उस सच्छ दवाच्य परतद्य ने अवाप्त समस्‍्तकाम अर्थात्‌ परिपूर्ण होने पर भी 
केवल लीलार्थ यह संकल्प किया कि में विचित्र एवं अनन्तवेतनाचेतनों से मिश्रित इस जगत्‌ के रूप में 
बहुत बनकर रहूँ तदथ्थ वैसा उत्चन्न होऊँ । पहले वध्तु की उत्पत्ति होती है, वाद वह अध्तित्व को प्राप्त करता 
है । यह क्रम लोक में देखन में आता है। अतःब ब्रह्म न इस प्रकार संकल्प किया कि मुझे जगत के रूप 
में बहु बनकर रहना चाहिये तदथ पहले वैसा उत्पन्न होना चाहिये । इस प्रकार स्वयं संकल्प करके उस अहम 
ने चेतनाचतनविशिष्ट अपने स्वरूप में विशेषणु के रूप में एक देश वनकर रहने वाली अचेतन प्रकृति के 
द्वारा महदादितत्त्व क्रम से आकाशादि पंचमहाभूतों की सृष्टि की । यद्यपि इस सढ़िया में तेज आदि मूतों 
की खृष्टि का ही बेन मिलता है तथावि आत्यान्य उपनिषदों के अवुसार प्रकृति से महत्तत्त्व, अहंकार, . 
११ इन्द्रिय, « तन्‍्मात्र, ओर £ महाभूतों की सृष्टि मातती चाहिये। इस प्रकार परबह्म ने २३ प्राकृत तत्त्वों 
की मसथड्टि की । इन २३ तत्त्वों को ही समग्रि सट्टि कहते हैं | 


इस बचन से ब्रह्म का उसयविधकारणत्व मिद्ध होता है क्योंकि संकल्प करने के कारण उसका 
निमित्तकारणत्व सिद्ध होता हैं, तथा एक को बहुत बनने के कारण उसका उपादानकारणत्व सिद्ध होता है | 
सृद्रि के विषय में यह अथ ध्यान देने योग्य है कि जिस प्रकार अलग रहता हुआ कुम्मकार मृत्तिका को घट 
के रूप में परिशणत कर देता है, उसी प्रकार परत्रह्म प्रकृति स अलग रहकर प्रकृति को जगत के रूप में 
परिणत कर देता हो, ऐसी बात नहीं, क्योंकि परमह्म प्रकृति से अलग नहीं रह सकता है, न प्रकृति ही परअक्ष 
को छो $कर अलग रह सकती है। परमात्मा प्रकृति के अन्दर ओर बाहर व्याप कर संकल्प से प्रकृति को 
जगत के रूप में परिणत कर देते हैं। प्रकृति परमात्मा का आश्रय लेकर ही अस्तित्व रखती है, परमात्मरूपी 
आधार में रहती हुई प्रकृति जगत्‌ के रूप में परिणत होती है । प्रकृति परमात्मा का शरीर है । प्रकृति एवं 
उप्तमें होने वाले सभी विकार परमात्मा का आश्रय लेकर ही स्वरूप को प्राप्त करते हैं अस्तित्व रखते हैं | 
प्रकृति में होने वाले विकारों का आधार परमात्मा ही है। वे परम्परा से अर्थात्‌ प्रकृति के द्वारा उनके 
आधार बनते हैं। प्रकृति का अन्तरात्मा ही उससे बनने वाले महतत्त्व इत्यादि बिकारों का भी अन्तरात्मा 
है । इसलिये यह कथन भी सत्य निकलता है कि प्रकृतिशरीर वाले परमात्मा ही महत्तत्त्व इत्यादि शरीर वाले 
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बन लाते हैं। यहाँ पर वालक का उदाहरण ध्यान देने योग्य है। लोक में देखा जाता है कि बालक युवा 
बन जाता है। बाल्य और यौवन इत्यादि शरीर का धर्म है। जो शरीर बाल्यावस्था में रहता है, वह 
वालशरीर कहलाता है, तथा युवावस्था में रहने बाला शरीर युवशरीर कहलाता है। इतना ही नहीं, किन्तु 
वालशरीर वाला जीवात्मा वाल कहलाता है, तथा युवरारीर बाला जीवात्मा युवा कहलाता हैं। जीवास्मा 
शरीर के द्वारा वाल्याथस्था एवं युवावस्था को ग्रात करता है. साज्ञात्‌ नहीं। ये अवष्यायें परम्परा से आत्मा 
का आश्रय लेकर ही सत्ता पाती हैं, आत्मा का आश्रय न लें तो इनकी सत्ता मिलना हो कठिन है । आत्मा 
उन अवस्थाओं का किसी न किसी प्रकार से आश्रय बन जाता है अतग्व बालक युवा बन जाता हैं । इम 
प्रकार आत्मा के विषय में व्यवहार होता है। इसका कारण यही है कि आत्मा उन अवस्थार्श का आश्रय 
है अतरव बैसा व्यवहार चलता है। वे अवस्थायें आत्मा का आश्रय लिये बिना रह ही नहीं सकती | प्रकृत 
में भी वैसे ही समझना चाहिये। सक्त्व, रज ओर तम इन तीन गुणों का आश्रय जो द्वव्य है, बह प्रकृति 
कहलाता है । उसमें रहने वाले ये तीनों गुण जब साम्यावस्था में रहते हैं तब बह प्रकृति मूलश्रकृति 
कहलाती है। उसमें रहने वाले ये तीनों गुण जब वेषम्यावस्था को प्राप्त होते हैं। तब वह मूलप्रकृति 
महत्तत््वावध्या को प्राप्त कर महत्तत्व बन जाती है इसी प्रकार आगे विविधावस्थाओं को प्राप्त कर विविध 
नामों से व्यवह्गमत होती है। ये सभी अवध्थायें प्रकृति की हैं इनमें पूष * अवस्था कारणावध्था तथा 
उत्तरोत्तरावस्था कार्यावस्‍था कहलाती हैं। ऐसे विविधावस्थाओं को प्राप्त करती हुई प्रकृति सदा परमात्मा 
का शरीर बनऋर रहती है । परमात्मा का आश्रय लेकर ही प्रकृति एवं उसकी अवस्थाओं का अध्तित्व होता 
है, परमात्मा का आश्रय छोड़ दे तो प्रकृति का अस्तित्व ही कठिन है, इन अवस्थाओं का अत्तित्व स्वंधा 
असंभव है। परमात्मा ही प्रकतिरप शरीर के ढ्वारा इन अवस्थाओं का घारण करते हैं। प्रकृति शरीर वाले 
परमात्मा ही उत्तरकाल में महत्तत्व शरीर वाले बन जाते हैं। अतएवं ज-त्‌ का उपादान कारण परमात्मा 
कहलाते हैं तथा जगद्ग प को धारण करने वाले भी परमात्मा ही हैं। हाँ, कारणावस्था एवं कार्यावस्था 
को परमात्मा प्रकृति के द्वारा प्राप्त करते हैं, साज्षात्‌ नहीं। साज्षात्‌ प्राप्त न करने के कारण ही परमात्मा 
निर्विकार सिद्ध होते हैं, तथा परमात्मा से प्राप्त करने के कारण ही परमात्मा उपादान कारण एवं कार्य 
कहलाते हैं। चेतनाचेतन द्रव्य एवं उनमें होने वाली विविध अवधघ्थायें परमात्मा का आश्रय लेकर ई 
अस्तित्व को प्राप्त करती हैं. अतएव सबकी सत्ता भगवदधीन मानी जाती है। इस प्रकार साक्षात्‌ अथबा 
परम्परा से सबके धारक होने के कारण ही कारण ओर कार्य इत्यादि सब कुछ श्रीमगवान ही माने जाते 
हैं। इस प्रकार परम्परा से विविध अवस्यथाओं को प्राप्त करने के कारण परतह्य उपादानकारण बन जाता है 
तया संकल्प के द्वारा उत्पादक होने के कारण निमित्तक रण भी बन जाता है। 
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नामरूपव्याकरएव्‌ शंन प्‌ 


नामरूपव्याकरण का बर्णन 









पुनरपि संबव सच्छब्दाभिहिता परा देवतेवर्मक्षत “हन्ताःहमिसास्तित्रों देवता: श्र 
जीवेनात्मनाउनुप्रविदय नामरूपे व्याकरवाणी” ति, श्रनेन जोवेनात्मनेति जीवस्थ 
ब्रह्मात्मकत्व॑ प्रतिपाद्य ब्रह्मात्मकजोवानुप्रवेशादेव कृत्स्नस्याचिद्ृस्तुनः पदार्थत्वस्‌, एवे- 
भूतस्यव सर्वस्य वस्तुनों नामरूपभावत्वसिति च दर्शयति । 


इस प्रकार श्रुति समष्टिसृष्टि का बन कर आगे व्यश्सिष्टि का वणेन करती हुई यह कहती है कि 
“सेये देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो देवता अनेन जीवेनात्मनाओ्नुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि” अर्थात्‌ सच्छुब्दवाच्य 
जिस तक्व ने संकल्पपूषेक तेज जल और प्रथिवी की सृद्धि की है, समष्टिसृष्टि करने बाला वह' तत्त्व एक 
देवता है। बह तत्त्व सामान्य देवता नहीं, किन्तु परा अर्थात्‌ श्रेष्ठ देवता है क्योंकि “परस्यां देवतायाम” 
कहकर श्रुति आगे डसे परदेवता बतलाती है। देवता कहने से सच्छब्दवाच्य वह तत्त्व सगुण त्रह्म सिद्ध 
होता है । उस परदेवता ने व्यटिसृष्टि करने के लिये यह संकल्प किया कि में अबतक निर्मित इन समष्टि 
तत्वों में इस जीवात्मा के द्वारा अनुप्रवेश करके नामरूप व्याकरण करूँ । यद्यपि इस श्रुति में “तिस्रो देवता: 
कहकर तेज जल ओर प्रथिवी इन तीनों तत्त्वों का ही उल्लेख हे ऐसा मानना चाहिये तथापि अन्यान्य 
श्रुतियों में वर्णित महत्तत्त्व इत्यादि तत्त्वों के प्रदर्शनार्थ यह उल्लेख है अतएब उन तत्वों को भी यहाँ 
समभता चाहिये। ब्रह्माण्डों में अनन्त भोगस्थान मोगोपकरण एवं भोग्यपदार्थां की जो सृष्टि होती है 
तथा चौरासी लाख योतियों में वित्रिध भोक्ता जीवों की जो सृष्टि होती है, यह सब व्यष्टिसृष्टि कहलाती. 
है। जो सृष्टि ब्रह्माण्डनिर्माण के पूर्व होती है वह समष्टिसृष्टि कहलाती है । इस व्यष्टिसृष्टि को ही 
नामरूपव्याकरण कहते हैं. क्‍योंकि इसमें विविधरूपों से पदार्था की सृष्टि होती है तथा उनके अलग २ 
नाम व्यवद्गत होते हैं। व्यष्टिसृष्टि काने के पूर्व परमात्मा ने यह संकल्प--कि इन समष्टि तत्त्वों में इन 
जीवात्माओं के द्वारा हम प्रविष्ट होकर नामरूपव्याकरण करेंगे-क्यों किया ? यह विचारणीय विषय है । 
क्या परमात्मा जीवों के द्वारा इनमें प्रविष्ट न होकर नामरूपव्याकरण कर नहीं सकते ९? उनको इस 
प्रकार प्रवेश करने की क्‍या आवश्यकता ? लोक में पिता पुत्र का नाम रखते हैं, यह नाम व्याकरण 
है | क्या पिता पुत्र के अन्दर प्रविष्ट होकर नामकरण करते हैं ? नहीं। जिस प्रकार पिता बाहर रहकर 
नामकरण करते हैं. क्‍या उसी प्रकार परमात्मा नहीं कर सकते ? लोक में कुम्भकार मत्तिका को घटरूप 
देता है यह रूपव्याकरण है। क्या कुम्भकार मृत्तिका के अन्दर प्रविष्ट होकर ही उसको घटरूप में 
परिणत करता है ? नहीं। जिस प्रकार कुम्भकार बाहर रहकर मत्तिका को घटरूप दे देता है, क्‍या उसी 
प्रकार परमात्मा बाहर रहकर इन पदार्थों की सृष्टि नहीं कर सकते ? अवश्य कर सकते हैं। ऐसी स्थिति 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0://0000075$.0फ ता .८णा 


छ२ क वेदाथसंग्रह: फै 





का ('औं 
क्‌ः 


में उनको जीवात्मा के द्वारा इन समष्टितत्तों में प्रविष्ट होकर नामरूपव्याकरण करने की क्या 
आवश्यकता ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि परमात्मा सब कुछ कर सतते हैं. परन्तु उपयु क्त प्रकार से 
परमात्मा ने जो संकल्प किया है उसका तात्पय यह है कि जीवों को इन रूपों को अर्थात्‌ शरीरों-को प्राप्त 
कर कमेफल भोगना चाहिये इसलिये उनको इन तत्त्वों में प्रविष्ट होना अनिवाय है। जीवात्मा एवं ये 
रूप अर्थात्‌ शरीर परमात्मा का आश्रय लेकर ही रह सकते हैं, उनको छोड़ने पर इनको मिटना होगा । एसी 
स्थिति है अतरव परमात्मा को यह संकल्प करना पड़ता है कि में जीवों के द्वारा इनमें प्रवेश कर नामरूप- 
व्याकरण करूँ । ऐसा करने पर ही जीव एवं जीों के द्वारा धृत होने वाले ये रूप अर्थान शरीर अम्तित्व 
पा सकते हैं अन्यथा नहीं। अतरब परमात्मा अन्तर्यामी के रूप में जीवों के अन्दर अवष्यित होकर जीवों 
के द्वारा इन रूपों का घारण करते हैं, तथा इन रूपों को बतलाने वाले शब्दों के द्वागा अभिहित होते हैं । 
परमात्मा की यह इच्छा है कि में अन्दर रहकर जीवों के द्वारा इन रूपों का धारण करूँ तभी इनका अम्तित्व 
हो सकता है तथा इनके वाचक शब्दों के द्वारा में अभिहित हो जाऊँ इसलिये परमात्मा को जीों का 
अन्तर्यासी बनकर जीवों के द्वारा इनमें प्रवेश करना पड़ता है। प्रत्येक जड़पदाथे के अन्दर जीव रहकर जीव 
उसका धारण करता है। जीव के अन्दर अन्तर्यामी के रूप में रहकर परमात्मा, जीव एवं उनके द्वारा ध्ृत रूपों 
का धारण भी करते हैं. तभी उनको सत्ता प्राप्त होती है। उन रूपों को अर्थात्‌ शरीरों को बतलान बालि 
शब्द उन रूपों को बतलाते हुये उनके अन्दर रहने वाले जीव एवं उनके अन्दर रहने वाले अन्तर्थामी के 
वाचक बनते हैं । इस प्रकार सभी शब्दों से अन्तर्यामी ही अभिहित होते हैं। 





नामरूपव्याकरणश्रुत्यथस्थ स्पष्टीकरणम 
नामरूपव्याकरणश्रति के भावार्थ का स्पष्टीकरण 


एतदुक्त भवति-जीवात्मा तु बरह्मरा: शरोरतया प्रकारत्वात्‌ ब्रह्मात्मक: “यस्यःत्पा 
शरीर मिति श्र॒त्यन्तरात्‌ । एवंश्रृतस्य जीवस्प शरीरतया प्रकारभुतानि देवमनुष्यादि- 
संस्थानानि वस्तुत्रीति ब्रह्मात्मकानि तानि सर्वाशि | श्रतों देवों म नुष्यो यक्षो राक्षस: 
पशुम्र गः पक्षो वृक्षों लता काष्ठ शिला तृरणं घट: पट इत्यादय: सर्वे प्रकृति प्रत्यययोगे- 
नासिधायकतया प्रसिद्धा: शब्दाः लोके तत्तद्वाच्यतया प्रतीयमानतत्तत्संस्थानव स्तुमुखेन 
तदर्भिमानिजीवतदस्तर्यासिपरमात्सपयंन्तस्य संघातस्थैव वाचका इति । 


इस अथ का स्पष्टीकरण करते हुये श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने यह कहा कि लोक में यह देखा 
ज्ञाता है कि शरीर आत्मा का आश्रय लेकर रहता है, तथा आत्मा शरीर का आधार बनकर रहता हैं| इनमें 
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आत्मा विशेष्य तथा शरीर प्रकार अर्थात्‌ विशेषश,वनकर रहता है क्प्रोंकि यह मनुष्य हे इस व्यवहार का 
यही अथ हैं कि यह मनुष्य शरीर वाला हैँ। इस ग्रतीति में मनुष्यशरीर प्रकार अर्थात्‌ बिशेषण के रूप में 
तथा आत्मा विशेष्य के रूप में प्रतीत होता हैं । आधार वम्तु को विशेष्यरूप में प्रतीत होना तथा आधेथ बस्तु 


कण 
क 
जा 


को विशेयणरूप में प्रतीत होना उचित ही है क्वॉँकि एसा ही सर्वत्र देखा गया है । यह घट शुक्ल है! इस 


प्रतीनि को ले लिया जाय। इस प्रतीति में आधार घट विशेष्यरूप में तथा घट का आज्रय लेकर रहने 
वाला आवबेय शुक्लरूप विशेषशरूप में भासित होता है । शुक्ल शब्द का अर्थ शुक्लरूप वाला हे। 'यह गो 
ह इस प्रतीति को ले लिया जाय। इस ग्रतीति में जाति का आधार वनने बाला व्यक्ति विशेष्यरूप में तथा 
उसका आश्रय लेकर रहने वाली गोत्वजञाति विशेषशरूय में भासित होती है । गो शब्द का अथ गोत्वजञाति 
वाला व्यक्ति ही है। “यस्यात्मा ग़रीरम” यह श्रुति बतलाती है कि जीवात्मा परमात्मा का शरीर है। इससे 
सिद्ध होता है कि परमात्मा जीव का अन्तर्यामी है इसलिये जीव त्रह्मात्मक सिद्ध होता है। जीवात्मा सदा 
अपने अन्दर परमात्मा को अन्तर्यामी के रूप में लेकर ही रहता ह। ये ब्रह्मात्मक जीव उन शरीरों के अन्दर 
आत्मा के रूप में रहते हें जो शरीर देव मनुष्य आदि शब्दों से जीवों के प्रति विशेषण के रूप में अभिहित 
होते हैं। शरीरकाचक शब्द शरीर मात्र ही में विश्वान्त न होकर आत्मा तक का प्रतिपादन करते हैं यह बात 
देव मनुष्य आदि शब्दों में देखी गई है क्योंकि वे शब्द देव मतुष्प आदि शरीर वाले जीवात्माओं का 
प्रतिपादन करते हैं। ये जडपदाथ जीवात्मा का शरीर हैं, जीवात्मा परमात्मा का शरीर हैं। जिस प्रकार 
जीवात्मा ब्रह्मात्मक है, उसी प्रकार ये जडपदाथ भी त्द्यात्मक हैं । प्रकृति और प्रत्ययों से युक्त होकर विभिन्न 
अर्था का प्रतिपादन करने वाले देव मनुष्य यक्ष राक्षस पशु झग पक्षी वृक्ष लता काष्ठ शिज्षा ठृूण घट और 
पट इत्यादि सभी शब्द उन अर्थों को--लोक में जो इनके बाच्य हें--बतलाते हुये उन विचित्र सन्निवेश 
वाले जडपदा्ों के अन्दर रहने वाले अभिमानी जीबों को बतलाकर उनके अन्दर रहने वाले अन्तर्यामी 
परमात्मा तक का बोच कराते हैं। प्रत्येक शब्द इस समुदाय का--जिसमें जडपदाथ उनके अन्दर रहने 
वाले जीव एवं अन्तर्थामी परमात्मा का समावेश होता हैं-ही ग्रतिपादन करते हैं। घटशब्द घटरूपी 
जडपदा्थ उसके अन्दर रहने वाले जीव एवं उसके अन्दर रहने वाले अनन्‍्तर्यामी परमात्मा तक का प्रतिपादन 
करता है | ऐसे ही सब शब्दों के विषय में भी समझना चाहिये । इस प्रकार सभी शब्द जड जोव एवं इधर 
तक का प्रतिपादन करें, तदर्थ ही ईश्वर जीबों के ढारा समश्ठितत्त्वों में प्रविष्टठ होकर नामरूपव्याकरण 
अर्थात्‌ व्यट्रिसृष्टि का निर्माण करते हैं । 


>००5०229652:..... 
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“तत्तमसि” इति श्रुतेरथ॑वर्णनम 


8$ त्व मरि 99 इस म हि 
तन्‌ व्वमसि” इस श्रुति वाक्य का अथ 








हि 


एवं समस्तरथ चिदचिदात्मकप्रपञ>चस्थ सदुपादतता-सन्निमित्तता-सदाधारता- 
सन्नियाम्यता-सच्छेषतादिसवं च “सन्सुलाः सोम्येमाः सर्वाः प्रजास्तदायतनास्सत्थतिह्वाः 
इत्यादिना विस्तरेण प्रतिपाद्य कार्यक्रारणभावादिशुखेन "ऐतदात्म्यमिदं सर्व तत्सत्य- 
मिति कृत्स्नस्य जगतः ब्रह्मात्मकत्वमेब सत्यभिति प्रतिपाद्य कृत्स्नस्थ जगतः स एवात्मा 
कृत्स्तं जगत्तस्य शरोरमस्‌, तस्मात्त्वशब्दवाच्यमपिजीवप्रकारं ब्रह्म वेति सर्वस्य ब्रह्मात्मकत्व॑ 
प्रतिज्ञातं “तत्त्वसमसी” ति जीवविशेषे उपसंहृतस । 


उपनिषद्‌ सदूविद्या में आगे यह वणुन करती है कि “सम्मूला: सोम्येमा' सर्वा: प्रजा: सदायतना: 
सत्प्रतिष्ठा:, ऐतदात्म्यमिदं सर्वम, तत्‌ सत्यम्‌, स ग्रात्मा” । इस वाक्य से पिता पुत्र को यह उपदेश देते हैं कि 
सदूत्रह्म से उत्पन्न होने वाला यह चेतनाचेतन प्रपनश्च प्रजा कहा जाता है। सशरीर जीब प्रजा शब्द से 
अभिद्वित होता है। इसमें शरीर अचेतन है जीव चेतन है। यह चेतनाचेतन प्रपत्च सत्‌ से उतन्न हुआ है 
सत्‌ इसका उपादान एवं निमित्त कारण होने से इसका मूल है। सत्‌ इसका आयतन अर्थात्‌ धारक है, यह 
प्रपद्थ सत्‌ आधार के ऊपर अवस्थित है। बहू सत्‌ नियामक बनकर इसका आधार है । यह प्रपन्च सत्‌ के 
द्वारा नियाम्य है तथा सत्‌ का शेष है अर्थात्‌ सत्‌ के लिये यह रहता है। यह प्रपत्च सतत में लीन होने वाला 
है। सत्‌ इसका लग्र स्थान है, अतरब प्रतिष्ठा है। श्रुति इन विशेषताओं का विघ्तार से वर्णन कर आगे 
बतलाती है कि “ऐतदात््यमिदं संग” । अर्थात्‌ सदूत्रह्म इस प्रपद्च॒ का सब तरह से कारण है यह प्रपग् 
उसका काये है। इन दोनों में कायकारणभावसम्बन्ध है तथा इनमें शरीरात्मभावसम्बन्ध भी हे क्योंकि 
सत्‌ इस ग्रपन्च का आत्मा है, यह प्रपञ्न सत्‌ का शरीर है। इस प्रकार उभयविधसम्बन्ध होने के कारण यह 
फलित होता है कि यह चेतनाचेतन प्रपन्न अश्ञात्मक है। सत्‌ ब्रह्म इस प्रपञ्व॒ का आत्मा है तथा यह 
प्रपत्व उसका शरीर है । इस प्रकार इस चेतनाचेतन प्रपश्च और ब्रह्म में शरीरात्मभावसम्बन्ध होने के कारण 
यह फलित होता है कि “त्वम” अर्थात्‌ 'ठुम' इस शब्द का वाच्यार्थ वह जह्य ही है जो समत्त अवध्यित जीव 
का अन्तर्थामी है। यह पूर्व ही बतलाया गया है कि शरीरवाचक शब्द उस शरीर के अन्दर रहने वाले 
आत्मा तक का बोध कराता है। जीव ब्रह्म का शरीर है ब्रह्म जीव का आत्मा है | इसलिये जीववाचक “त्वम्‌” 
इत्यादि शब्दों से जीवान्तरात्मा ब्रह्म का बोध होना उचित है। श्रतएब आगे श्रति बतलाती है कि 
“तत्‌ त्वमसि अथे--तुम अर्थात्‌ समक्ष अवस्थित जीव का अन्त पत्मा बह जगत्कारण सद्ब्रह्म ही है । 
“ऐतदात्म्यमिदं संग” कहकर सम्पूर्ण जगत्‌ का जो बद्यास्मकत्व कहा गया है, सामान्यरूप से कही गईं उस 
वात का अयांत्‌ ब्रक्मात्मकत्व का जीवविशेष में अथ व्‌ समज्ष अवध्वित जीब में उपसंहार “तत्त्ममत्ति” बाक्य 
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से किया गया है| यह “तत्वमसि” वाक्य नये किसी अर्थ का प्रतिपादन करने के लिये प्रवृत्त नहीं हैं, किन्तु 

नव ५ 99 6 ल्‍> तो के ह दया यु ने न्जु क्र वि प़ेप पे से ज्ञीब- 
“ऐतदात्म्यमिदं स्वम्‌” इस वाक्य से सामान्यरूप से जो अर्थ कहा गया है, उसका वश से 5 
विशेष में दुहराता हैं । 


शरीरात्मभावन प्रपञ्चस्य बल्मात्मकलम 
शरीशत्मभाव को लेकर प्रपश्च का ब्रह्मात्मकत्व 


'”. छतदुक्तः भवति-“ऐतदात्म्यसिदं सर्वे” मिति चेतनाचेतनप्रपञ"वमिद सबसिति 
निहिव्य तस्य प्रपञचस्येष आत्मेति प्रतिपादितः, प्रपञ।ध्चोहू शेन ब्रह्मात्मकत्व॑ प्रतिपादित- 
मित्वर्थ: । तदिदं ब्रह्मात्मकत्व॑ किमात्मशरीरभावेन ? उत स्वरूपेषरोति विवेचनीयस्‌, 
स्वरूपेणोति चेत्‌ ब्रह्म॒णः सत्यसडद्धूल्पत्वादयः “तदेक्षत बहु स्थां प्रजायेये त्युपक्रमावगता 
बाधिता भवन्ति । शरीरात्मभावेन च तदात्मकत्व॑ श्र॒त्यन्तराह्रिशिषतोइ्वगतम्‌ । “अ्रन्तः 
प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वात्मे ति, प्रशासितृत्वरूपात्मत्वेन सर्वेषां जनानामन्तः भ्रविष्ट:, 
श्रतः सर्वात्मा सर्वेबां जनानामात्मा, सर्व चास्य शरीरमसिति विशेषतों ज्ञायते ब्रह्मात्मक- 
त्वस्‌ । “य आरात्मनि तिप्ठज्नात्पनोडन्त रो यमात्सा न वेद यस्यात्मा शरीरं य आ्रात्मानमन्तरो 


घमयति स त आत्माउन्तर्यास्यशुत:” इति च, श्रत्राप्यनेन जीवेनात्मनेति इदमेव ज्ञायत 
इति पु्व॑मेवोक्तम्‌ । 


आगे इस अर्थ का स्पष्टीकरण करते हुये श्रीमाष्यकार स्वामी जी ने यह कहा है कि “ऐतदात्म्यमिदं 
सर्वम्‌” इस वचन में “इद सर्वंब” इन शब्दों से इस चेतनाचेतन प्रपश्च का निर्देश करके “ऐतदात्म्यम्‌” शब्द 
से यह बतलाया गया है कि इस प्रपञ्च का आत्मा यह सदूत्रह्म है, इससे फलित होता है कि यह प्रपश्च 
ब्रह्मात्मक है । यहाँ पर यह बिचार उपस्थित होता है कि प्रपश्च का त्रह्मात्मकत्व जो कहा गया है उसका 
दो प्रकार से निर्वाह हो सकता है । प्रथम प्रकार यह है कि प्रपद्च शरीर है वथा ब्रह्म आत्मा है इसलिये 
प्रपद्च अक्यास्मक है अर्थात्‌ अह्मरूपी आत्मा से युक्त है। दूसरा प्रकार यह हे कि यह चेतनाचेतन श्रपश् ओर 
ब्रह्म एक ही पदार्थ हैं, इनमें स्वरूपैक्य है। इसलिये यह प्रपद्न अद्मात्मक है । इन दोनों प्रकारों में यहाँ पर 
कौनसा प्रकार श्रुति का विवज्षित है। प्रथम प्रकार ही श्रति का विवज्षित हैं द्वितीय प्रकार नहीं । ऐसा ही 
निर्णय करना पड़ता है। इसमें कारण भी हैँं। यदि यहाँ पर इस चेतनाचेतन प्रपत्ञ ओर ब्रह्म में स्वरूपेक्य 
विवज्ञषित होता है तो यहाँ पर उपक्रम में “तदैक्षत” इत्यादि वाक्यों से बर्णित सत्यसंकल्पत्व इत्यादि ब्रह्मगुण 
बाधित हो जायेंगे क्योंकि अचेतन प्रपब्च के साथ त्रह्म का स्वरूपैक्य मानने पर ब्रह्म को अचेतन मानना 

4 
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होगा | अचेतन मैं संकल्प हो ही नहीं सकता | ब्रह्म सत्यसंकल्प हो नहीं सकता | किंच, चेतन प्रपग् के 
साथ ब्रह्म का स्वरूपैक्य होने पर ब्रह्म को चेतन अर्थात्‌ जीव मानना होगा कर्मवश्य जीव इस प्रकार संध्ि- 
संकल्प कर नहीं सकता । ब्रह्म सत्यसंकल्प वाला होगा नहीं | इस विवेचन से सिद्ध होता है कि चेतनाचेतन 
प्रपख्च का ब्रह्म के साथ स्वरूपैक्य मानने पर इस उपनिषद में आरम्भ में “तदैक्षत” इत्यादि वाक्‍्तं से 
वर्शित सत्यसंकल्पत्व इत्यादि त्रह्मगुण बाबित हो जायेंगे इसलिये स्वरूपैक्य नहीं सानना चाहिये। 
शरीरात्मभाव के अनुसार ही इस प्रपत्न को त्रह्मात्मक मानना चाहिये। उपयु क्त अर्थ दूसरी श्रति के द्वारा 
विशेषरूप से विदित होता है। वह श्रुतिवाक्य यह है कि “अन्त: प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वात्मा” । अर्थात्‌ 
परमात्मा प्रशासक के रूप में सब जीबों के अन्दर प्रविष्ट हैं। इसलिये परमात्मा “सर्वात्मा” हैं सबके 
आत्मा हैं सव इनका शरीर हैं। दूसरा श्रुतिवाक्य है जो यह वतलाता है कि जीवात्मा परमात्मा का शरीर 
है, परमात्मा जीवात्मा का आत्म। हे। वह वाक्प् यह है कि “य ग्ात्मनि तिष्ठन्‌ श्र'त्मनो5 तरो यमात्मा न वेद 
यस्यात्मा शरीर य आत्मानमन्तरो यमयति स त आरात्माउन्तर्याम्यमृत: । अर्थात्‌ जो परमात्मा जीवात्मा में रहता 
है, जीवात्मा के अन्दर अवध्यित है, जिसे जीवात्मा जानता नहीं, जोवात्मा जिसका शरीर हू, जो अन्दर 
रहकर जीवात्मा का नियमन करता है, वह अमृत परमात्मा तुम्हारा अन्तर्यामी आत्मा है । इस अ्रतिवाक्यथ 
से जीवात्मा और परमात्मा में शरीरात्मसाव सम्बन्ध सिद्ध होता है। इस सद्िय्ा में सी “अनेत जीवेतात्मना 
इस वाक्यखण्ड से यही बतलाया जाता है कि परमात्मा जीवान्तवरमी बनकर उम्री रूप में जडतत्त्वों में 
अनुप्रवेश करते हैं। इन सब बचनों से यही फल्नित होता है कि परमात्मा परत्रह्म चेतनाचेतन प्रपद्च का 
अन्तरात्मा है, चेतनाचेतन प्रपद्व उनका शरीर है। इम प्रकार इनमें शरीरात्मभावसम्बन्ध है। शरीरात्मभाव- 
सम्बन्ध होने के कारण ही प्रपश्च को ब्रह्मात्मक मानना चाहिये | 


७... ४ श्र न्य थ रथ 
तत्तमसि” श्रुलरथस्य समथनम 

“तन्‌ त्वमसि” श्रत्यवे का सप्रथन 
प्रतः सर्वस्थ चिदचिह्स्तुनो ब्रह्मशरीरत्वात्सर्गशरीरं सर्जप्रकारं सर्मशब्देब्र हां - 
बाभिधीयत इति “तत्व” मिति सामानाधिकरण्येन जीवशरीरतया जीवप्रकारं ब्रह्म वाभि- 
हितम्‌ । एक्मभिहिते सत्ययमर्थों ज्ञायते, त्वप्िति यः पूर्ण देहाधिप्ठातृतया प्रतीत: स 
परमात्मशरीरतया परमात्मप्रकारक्नृत: परमात्मपर्यन्तः पृथक्स्थितिप्रवृत्त्यनहूं:, भ्रतस्त्व- 
सिति शब्दर्त्वत्पकारविशिष्टं त्वदन्तर्यासिशसेवाचष्ट इति, “अ्रनेन जीवेनात्मताउनुप्रविश्य 
नामरूपे व्याकरवाणथी” ति ब्रह्मात्मकतयेव जीवस्थ शरीरिणः स्वनामभाकत्वातु, तत्त्व- 
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मिति समानाधिकररणवृुत्तयोद्द योरति पदयोग्र हां व वच्यस्‌ । तत्र ततपदं जगत्कारणस्षृ्त 
सकलकल्य शागुशगराकरं निरव् निविकार्माचणष्ठे । त्वसिति च तदेव ब्रह्म 
जीवान्तर्यामिरूुप॑ सशरीरजीवप्रकारविशिष्टमाचष्टे । तदेगं प्रवृत्तिनिमित्तभेदेनकस्मिन 
ब्रह्मण्पेव तत््वमिति दयो: पदयोवु क्तिरुक्ता । ब्रह्मरें निरवद्यत्वं निविकारत्गं सर्वकल्यार- 
युराकरत्गं जगत्कारणत्गं चाबाधितम्‌ । 


इस विवेचन से यह लिट्ठ होता है कि सभी चतताचेनन पदाथ ब्रह्म का शरीर हैं, बह्म आत्मा 
बनकर इन सब शरीरों का घारण काता है। सबेशरीर बाजा बनकर सबंरूप से अवस्थित यह ब्रह्म ही सभी 
उन शह्दों स--जो इन शरीरों के बाचक हँँं--अभिद्दित होता है। इसलिये “तत्‌ त्वमसि” इस श्रुति में 
तच्छुच्दार्थ एवं त्व॑ शब्दाथे में अभद्‌ बतलाने वाले “तत्‌ त्वम्‌” इन दोनों पदों से वह परत्रद्म ही अभिहित 
होता हैं जो जीवरूपी शरीर का धारण करके जीवविशिष्ट बनकर रहता है। वहाँ पर जीव बह्य का शरीर 
बनकर विशेषण है ब्रह्म जीव का विशेष्य हैे। जीव आश्रित वस्तु है। ब्रह्म जीव का आश्रय है। इस प्रकार 
उनमें विशेषता स्कुट होती है । इस विशेषता से यह फलित होता है कि समक्ष विद्यमान शरीर पर अधिष्ठान 
करने वाला जीव त्व” शब्द का अथ्थ है। यह लोकव्यवह्ार के अनुसार प्रथमतः बिदित होता हैं । 
अध्यात्मशाद्र के अनुसार उप्त जीवात्मा में ये विशेषतायें सिद्ध होती हैं कि वह जीव परमात्मा का शरीर 
बनकर उस्ती प्रकार परमात्मा का विशेषण हो जाता है जिस प्रकार शुक्ल इत्यादि रूप द्रव्य का आश्रय 
लेकर द्रव्य के विशेषण बन जाते हैं, तथा जिस प्रकार गोत्व इत्यादि जाति, व्यक्ति का आश्रय लेकर उस 
व्यक्ति का विशेषण बन जाती है । यह जीव अपने अस्तित्व के लिये उसी प्रकार सुदृढ़ रूप से परमात्मा को 
पकड़ कर रहता हैं जिम प्रकार शुक्ज्ञादि रूप अपने अस्तित्व के लिये द्रव्य को पकड़े रहते हैं तथा ज्ञाति 
अपने अध्तित्व के लिये व्यक्ति को पकड़े रहती है । जिस प्रकार द्रव्य की सत्ता से गुण सत्ताबान्‌ होता हें, 
तथा जिस प्रकार व्यक्ति की सत्ता से जाति सत्ता वाली होती है, उसी प्रकार परमात्मा की सत्ता से दी ज॑ व 
सत्ताबान्‌ होता है। जिम प्रकार गुण द्रव्य को छोड़कर प्रथक स्थिति और प्रवृत्ति के योग्य नहीं होता तथा 
जिस प्रकार जाति व्यक्ति को छोड़कर प्रथक्‌ स्थिति और प्रवृत्ति नहीं रख सकती डसी प्रकार यह जीवात्मा 
भी परसात्मा को छोड़कर प्रथक्‌ स्थिति और प्रवृत्ति रखने के योग्य नहीं है। इसकी ध्थिति और प्रवृत्ति सब 
कुछ परमात्मा के अधीन है। इससे यही सिद्व होता है कि “त्वम” इत्यादि जीवबाचक शब्द उस 
परमात्मा को--जो जीब को विशेषण बनाकर स्वयं उसके अन्तर्यासी के रूप में अवध्थित है--उसी ग्रकार 
बतलाते हैं जिम प्रकार गुणवाचक शुक्ल आदि शब्द शुक्ल रूप बाले द्रव्य को बतलाते हैं तथा जिस 
प्रकार गोत्व आदि जाति के वाचक गो आदि शब्द गोल्वादिजातियुक्त व्यक्ति को बतलाते हैं। यह अथ 
“अनेन जीवेनात्मनामुप्रविश्य नामरूवे व्याकरवारि” इस श्रति से सिद्ध होता है । इस श्रुति का यही ताथय है कि 


2 


ब्रद्म का शरीर बना हुआ तथा ब्रह्म को अन्तर्यातवी के रूप में अपनाने वाला यह जद्यात्मक जीव ही शब्दों के 
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द्वारा अभिद्दित होता है। जीवबाचक शब्द जीवमात्र में विश्वान्त न होकर जीव के अन्तर्यामी तक का वाचक 
होता है | “तत्‌ त्वमसि” इस वाक्य में “तत” और “त्वम” पद एक सी विभक्ति को अपनाने वाले हैं अतरव 
अपने वाच्याथां में अभेद को सिद्ध करते हैं। ये दोनों पद विभिन्न रूपों से एक ही ब्रह्म को बतलाते हैं । 
इनमें ततू पद जगल्कारण सकलकल्याणगुणनिधि निर्दोष एवं नि्विकार ब्रह्म का वाचक है। त्वय॑ं पद भी 
समज्ञ विद्यमान शरीर पर अभिमान करने वाले जीव के अन्तर्यामी बने हुये उसी ब्रह्म का वाचक है | इस 
त्व॑ पद से शरीर जीवरूपविशेषशविशिष्ट ब्रह्म का प्रतिपादन करता है। तन पद जगत्कारण के रूप में ब्र्म 
को बतलाता है, त्व॑ पद जीवान्तर्यामी के रूप में बतलाता है। इस प्रकार प्रतिपाद्यरूप भिन्न होने पर भी ये 
दोनों पद एक ही ब्रह्म का प्रतिपादन करते हैं। जीवान्तर्यामी और जगत्कारण ब्रह्म में अभेद इस श्रति से 
ऐसा सिद्ध होता है। इस श्रुति से जीब ओर ब्रह्म में शद्भर सम्मत अभेद नहीं वतलाया जाता । हमारे प्रकार 
से बतलाये जाने पर ब्रह्म के निर्दोषत्व निर्रिकारत्थ सर्वकल्याणगुणनिधित्व और जगत्कारणत्व इत्यादि 
स्वभाव सुरक्षित रहते हैं। यदि जीव और ब्रह्म में अभेद माना जाय तो ये सभी स्वभाव बाधित हो जायेंगे । 
इसलिये यही मानना पड़ता है कि “तत्त्वमसि” यह श्रुति उपयु क्रीति से जीवान्तर्यामी और तद्दा में अभद 
वतलाती है। अद्ठे तियों ने यह जो व्याख्या की है कि यह श्रुति जीव और ब्रह्म में अमद वतलाती है वह 
व्याख्या समीचीन नहीं | द 


स्वाधानां बह्यात्मस्तस्थ सवंशब्दागां अह्मवाचकलस्य च ममर्थनम 
सभी पदार्थों का बद्मात्मकत्व तथा सभी शब्दों का त्रह्मवाचकत्व 


श्रश्नुतवेदान्ता: पुरुषा: “सर्वे पदार्था: सर्वे जीवात्मानश्व बह्यात्मका” इति न 
पश्यन्ति, सवशब्दानां च कैवलेपु तत्तत्पदाथषु वाच्यकदेशेषु बाच्यपर्य वसान मन्यस्ते, इदानीं 
वेदान्तवाक्यश्रवणोन ब्रह्मकाय्येतया तदन्तर्यामिकतया सर्वस्य ब्रह्मात्मकत्वं सर्वशब्दानां 
तत्तत्वकारसंस्थितब्रग्नवाचित्वं च जानन्ति । 


है (९... 


यहाँ पर यह शह्ढा होती है कि विशिश्ाद्वे तवादी यह कहते हैं. कि सभी पदार्थ ब्रह्मात्मक हैं, तथ। 
सभी शब्द ब्रह्म तक के बाचक हैं । इनका यह सिद्धान्त असंगत प्रतीत होता है क्‍योंकि जगत्‌ में कोई भी 
पदार्थ अक्यात्मक नहीं समझा जाता, किन्तु सभी पदार्थ स्वतन्त्र ही दिखाई देते हैं। जगत्‌ में घट आदि 
शब्द लोक्य्सिद्ध घटादि पदार्था के बाचक ही माने जाते हैं, इनमें कोई भी शब्द अन्तर्यामी का बिक 
मानकर प्रयुक्त नहीं होता । ऐसी स्थिति में सब पदार्थों को अद्यात्मक तथा सभी शब्दों को ब्रक्मवाचक कैसे 
माना जा सकता है ? यह शब्ढ है। श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने विस्तार से उपयुक्त शद्डा का समाधान करते 
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हुये यह कहा है कि प्रमाणों की गति सीमित है। कई प्रमाण आश्रित गुशधर्मा का ही ग्रहण करने में 
शमता रखते हैं, ये प्रमाण उन गुणवधर्मो को आश्रय देने वाले द्रव्य का प्रहएण करने में असमर्थ रह जाते 
हैं। कई प्रमाण गुणवर्मों के साथ ही साथ उतकों आश्रय देने वाले द्रव्य का भी ग्रहण करते हैं। 
उदाहरण--प्राण रसना एवं श्रोत्र गुणमात्र के ग्राहक हैं। ये इन गुणधर्मो' का आधार बनने वाले द्रव्य 
का अहण करने में असम हैं। धाण गनन्‍्ध भर का अ्रहण कर सकता है, गन्धाश्रय द्रव्य का नहीं | 
रसनेन्द्रिय रसमात्र का ग्रहण कर सकता है, रसाश्रय द्रव्य का नहीं, तथा श्रोत्रेन्द्रिय शब्दमात्र का 
प्रहएण कर सकता हैं शब्द का आश्रय बनने वाल द्रव्य का नहीं। इन इन्द्रियोँ की द्रव्य का प्रहण 
करने में सामथ्य नहोने के कारण ही इनसे ग्रहीत होने वाल वे गुण स्वतन्त्र प्रतीत होते हैं, 
अन्याश्रित प्रतीत नहीं होते। चक्चु और त्वगिन्द्रिय गुण और द्रव्य का ग्रहण करने में समर्थ हैं! 
चज्षु रूप का ग्रहण करता हुआ उसका आधार बनने वाले द्रव्य का भी ग्रहण करता है तथा त्वगिन्द्रिय 
सस्‍्पशे का ग्रहण करता हुआ उसका आश्रय बनने वाले द्रव्य का भी ग्रहण करता है। अतएव उनके. 





द्वारा गृहीत होने बाले रूप ओर स्पश इत्यादि गुण द्रव्यपरतन्त्र अर्थात्‌ द्रव्याश्रित श्रतीत होते हैं। 
कहने का तात्पय यही है कि धर्म सदा धर्मी का आश्रय लेकर रहता है कभी स्वतन्त्र नहीं रहता । रूपादि 
धर्म और धर्मी द्रव्य का ग्रहण करने में समर्थ चक्षुरादि इन्द्रियाँ से घर्म, घर्मिपरतन्त्र प्रतीत होता है। धर्मी 
द्रव्य का महण करने में असमय प्राण इन्द्रियों से गन्धादि घम स्वतन्त्र प्रतीत होते हैं क्‍योंकि वे इन्द्रिय 
धर्मी द्रव्य का ग्रहण करने में असमर्थ हैं, धर्मी द्रव्य का ग्रहण किये विना गन्ध आदि को परतन्त्र सिद्ध 
नहीं कर सकते । वास्तव में गन्धादि गुण परतन्त्र ही हैं। उनमें स्वातन्च्यभान श्रम ही है। इस भ्रमात्मक 
ज्ञान से वे स्वतन्त्र नहीं सिद्ध हो सकते। ऐसे ही प्रकृत में भी समझना चाहिये। हमारे प्रत्यक्ष आदि 
प्रमाण इन लौकिक पदार्यो' का ही ग्रहण कर सकते हैं, इनके आधारभूत अह्म का ग्रहण करने में सर्वथा 
असमय हैं. अतश्व इनसे ग्रृह्दीत होने वाले पदार्थ स्वतन्त्र प्रतीत होते हैं। बद्यात्मक प्रतीत नहीं होते । 
यह स्वातन्द्यभान केवल भ्रम हैं। हमारे पास शब्द ही-जो वेदादिशारूरूप है--एक ऐसा प्रमाण है जो 
इन पदार्थो' का ग्रहण करता हुआ इनऊे अन्तरात्मा अह्य तक का ग्रहण कर सकता है। उस शब्दप्रमाण 
से ये पदार्थ बल्मास्मक एवं बह्मपरतन्त्र प्रतीत होते हैं। इन पदार्था' का वास्तविक आकार शाल् से ही 
गृहीत होता है। वेदान्तराख से ही यह भी विदित होता है कि सभी शब्द उन लोकसिद्ध अर्थों को 
बतलाते हुये ब्रह्म तक का बोध कराते हैं। वेदान्तशाश्र को न सुनने वाले मनुष्य ही सभी पदा्थों को 
तथा सभी जीवात्माओं को ब्रह्मात्मक नहीं समझ पाते हैं, तथा सभी शब्दों को केवल लोकप्रसिद्ध उन २ 
अर्था का ही वाचक मानते हैं. यह समझने में असमर्थ रह जाते हैं कि ये शब्द लोकप्रसिद्ध अर्थों को 
बतलाते हुये उनके अन्तर्यामी त्रह्म का प्रतिपादन करते हैं। इसमें कारण यहीं है कि उन्होंने वेदान्तशाद्घ 
का श्रवण नहीं किया है। अब वेदान्त वाक्पों को सुनने पर समझ जाते हैं कि सभी पदार्थां के अन्दर 
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पर्दा अन्तर्यामी के रूप में अवध्यित हैं, तथा सभी कार्य अह्म से उलज्न हुये । इन दोनों कारणों से सभी 
पदार्थ बन्मात्मक हैं। सभी शब्द जडशरीरों के अन्दर अवस्थित जीवों के अन्तयमी परत्रह्म के वाचक ्टे 
अधिकाधिक दिचार करने पर भी यही सिद्धान्त सुस्थिर होता है. कि सभी पदार्थ अज्ञात्मक हैं, तथा सभी 
शब्द ब्रह्म के वाचऋ हैं | 


लोकव्यूपत्तिबाधशझ्ायाः सशधानम 
लोकव्युपत्तिवाधशड़ा का समाधान 


नब्वेव॑ गवादिशब्दानां तत्तत्पदार्थवाचितया व्युत्पत्तिबाधिता स्यात्‌, नेवस्‌, सर्वे 

शब्दा ग्रचिज्जीवविशिष्टस्थ परमात्मनो वाचका इत्युक्त “नामरूपे व्याकरवारणी  त्यश्र । 
तत्न लौकिकास्तु पुरुषा: शब्द व्याहरन्तो शब्दवाच्ये प्रधानांशस्थ परमात्मन: प्रत्यक्षाय- 
रिच्छेद्यत्वाद्ाच्येकदेशभूते वाच्यसभापिि मन्यन्ते । वेदान्तअवणुन च्‌ ब्युत्पत्ति: पूर्णते ।. 


यहाँ पर प्रतिवादी यह आक्तेप करते हैं कि यह जो कहा जाता है कि सभी शब्द ब्रह्म के वाचक 
हैं यह अर्थ माना नहीं जा सकता क्‍योंकि ऐसा मानने पर विरोध उपस्थित होगा । लोक व्यवहार से यह्द 
निश्चित होता है कि घट और पट इत्यादि शब्द घट ओर पट इत्यादि अर्था के बाचक हैं। यदि इन शब्दों 
फो ब्रद्य का वाचक माना जाय तो लोकव्युत्पत्ति बाधित हो जायेगी इसलिये शब्दों को ब्रह्मवाचक नहीं 
मानना चाहिये। यह एक आक्तेप है। इसका समाधान यह है कि सब शब्दों को ब्रद्मवाचक मानने में कोई 
दोष नहीं हैं । “तामरूपे व्याकरवाणि” इस श्रुति का अथ करते समय यह कहा गया है कि सभी शब्द 
उन २ जड़रारीरों का धारण करने वाले जीवों से विशिष्ट ब्रह्म के वाचक हैं. केवल ब्रह्म के बाचक नहों । 
गौ आदि शब्दों का लोकप्रसिद्ध अर्थ वह शरीरविशेष ओर उसके अन्दर रहने वाला जीव है । इस अर्थ 
को अपनाकर आगे यह कहा जाता है कि गौ आदि शब्द उन जीवों को वतलाते हुये उनके अन्तर्यामी 
परब्रद्म को भी बतलाते हैं, यह नहीं कहा जाता है कि ये शब्द उन लोक प्रसिद्ध अर्थों को त्याग कर 
परमात्मा भर को बतलाते हैं। ऐसा कहने पर अवश्य लोकव्युपत्ति में विरोध उपत्थित होगा। वैसा तो 
कहा नहीं जाता इसलिये कित्वी विरोध की संभावना नहीं है। सभी शब्द ल्ोकप्रसिद्ध श्र्थों को लेकर 
ब्रह्म तक का प्रतिपादन करने में क्षमता रखते हैं। ऐसा होने पर भी लौकिक पुरुष गौ आदि शब्दों को 
जीववाचक ही मानते हैं, ब्रद्मवाचक्र नहीं मानते, उनकी यह धारणा है कि इन शब्दों की शक्ति जीव का 
प्रतिपादन कर समाप्त हो जाती है। उनकी यह धारणा गलत है क्योंकि वे शब्द परमात्मा तक का प्रतिपादन 
करने में ऋ्मता रखते हैं। वे लोग ऐसी धारणा इसलिये कर लेते हैं. कि इन शब्दों का प्रयोग करते समय 
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तथा सुनते समय वे इन शब्दों के प्रधान प्रतिपाद्य परमात्मा को जानते नहीं, क्योंकि परमात्मा प्रत्यक्षादि 
प्रमाण से जाने नहीं जा सकते, परमात्मा को न जानने के कारण ही वे यद्द नहीं समर पाते हैं कि ये शब्द 
जडशरीरधारी जीव से युक्त परमात्मा के बाचक हैं, किन्तु यही समझते हैं. कि ये शब्द जडशरीरधारी जीव 
के ही वाचक हैं। वास्तव में ये जीव जीवविशिष्ट परमात्मरूपी मुख्या्थ का एक देश हैं। परमात्मा को 
न जानने के कारण वे इस एक देश को ही बाचय मानकर इसमें ही शब्दशक्ति की परिसमाप्ति मानते हैं । 
जब वे वेदान्तशास्त्र को सुनकर यह समर लेते हैं कि सभी पदार्थ अन्तर्यामी परमात्मा का आश्रय लेकर 
ही अध्तित्व पाते हैं तथा सब पदार्थों के अन्दर प्रधान रूप में अन्त्यी अवध्थित हैं अन्तर्यामी ही उन 
रूपों का धारण करते हुये सामने विद्यमान हैं, तब इनको यह विदित होता है कि सभी शब्द लोकप्रसिद्ध 
शर्थों को बतल्ाते हुये उनके अन्दर अवस्थित अन्तर्पामी तक के वाचक होते हैं। इस अकार वेदान्त सुनने 
पर इनकी व्युत्पत्ति लोकप्रसिद्ध अर्थ में ही न रुककर आगे परमात्मा तक बढ़कर पूर्ण हो जाती है । 


बदिकलौंकिकशब्दानामेक्यम्‌ 


ओर, #5. 
हर 


त्ंदिक एवं लौकिक शब्दों में एकय 


एवमेव वेदिकास्सवें शब्दा: परमात्मपर्यन्तान्‌ स्वार्थन बोधयच्ति । बेदिका एव 
सर्वे शब्दा बेदादेवोद्धृत्योद्धुत्य परेरणोव ब्रह्मरणा सर्वपदार्थास्पूर्गवत्सुष्ट्वा तेषु परमात्म- 
पर्यस्तेषु पूर्णवच्च।मतया प्रयुक्ता:। तदःह मनुः “सर्वेषां तु स नामानि कर्माशि च पृथक्‌ 
पृथक्‌ । वेदशब्देम्य एवादौ पृथक्संस्थाश्र निर्मेमे” इति । संस्था:-संस्थानानि रूपाणीति 
यावत्‌ । श्राह्‌ च भगवान्‌ पराशर: “नाम रूप॑ च भुतानां कृत्यानां च प्रप”चनस्‌ । 
वेदशब्देसभ्य एवादौ देवादीनां चकार सः' इति | श्रुतिश्व “सुर्याचद्धमसों धाता यथापूर्भम- 
कल्पय' दिति। सुर्यादीन्‌ पूर्ववत्परिकल्प्य नामानि च पूर्ववच्चकारेत्यथे: । 


वैदिक और लौकिक सभी शब्द परमात्मा तक का बोध कराने में क्षमता रखते हैं। बेदिक शब्द्‌ 
ही क्ौकिक प्रयोग में आने के कारण लौकिक कहलाते हैं। शात्र से यह पता चलता है कि परमात्मा ने 
पू्वेकल्पों में जिस प्रकार सृष्टि की है, उसी प्रकार इस कल्प में भी अजद्यात्मक जीब के द्वारा समष्टि तस्‍्तों में 
प्रविष्ठ होकर सभी पदार्थों की सृष्टि करके उनमें अन्तर्यामी के रूप में अवस्थित हो जाते हैं, वेदों में विद्यमान 
उन गौ आदि सभी शब्दों को वेरों से निकालकर अन्‍्तर्यामी तक के दाचक होने के लिये नियुक्त करते हैं 
इसलिये वे शब्द सृष्टि में रहने वाले पदार्था को बतल्ाते हुये उनमें अन्तर्याती के रूप में अवस्थित परमात्मा 
तक का बोध कराते हैं। मनु ने कहा हे कि-- 
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स्वरपां तु स नामानि कर्माणि च पृथक्‌ पृथक्‌ । 
वेदशब्देम्य एवादा पृथक संस्थाश्व निममे ॥ 


अर्थात्‌ थी ब्रक्माजी के अन्तर्यामी परमात्मा ने वेदशब्दों के अनुसार सभी पदार्थों की अलग २ 
अवयवरचना तथा उनके अलग २ नाम और कर्मा का तिर्माण किया है। भगवान पराशर त्रह्मषि ने 
यह कहा है कि-- 

नाम रूपं व भ्रृतानां कृत्यानां च प्रपश्चनम्‌ । 
वेदशब्देम्य एवादो देवादीना चकार सः ॥। 

अर्थात्‌ उस परमात्मा ने वेदशब्दों के अनुसार देव आदि जीवों के नाम रूप और कतव्य कर्मा के 
बिस्तार का निर्माण किया है | श्रुति ने भी इस अथ की इस प्रकार पुष्टि की है कि-- 

सूर्याचन्द्रमसो धाता यथापृर्वमकल्पयत्‌ । 

अर्थात्‌ ईश्वर ने पूबकल्प के अनुसार सूर्य और चन्द्र इत्यादि पदार्थों की सृष्टि करके उनका बैसा 
ही नाम रक्खा है। इन वचनों से यह सिद्ध होता है कि वेदिक शब्द ही लौकिक शब्द बने हैं। ये अन्त- 
यामी तक के वाचक होते हैं। “तत्त्वमसि” वाक्य में “त्व” पद जीवान्तर्यामी का वाचक है । वह वाक्य 
जीवान्तर्यामी ओर जगत्‌ कारण ब्रह्म में अभ्ेद को बतलाता है जीव और ब्रह्म में अभेद को नहीं ! 


१७७७७७७७एशाााार  ल_ _इकनओ है 


मद्रियाविचरस्योपसंहार: 


सद्दिद्या सम्बन्धी विचार का उपसंहार 


एवं जगदुब्रह्मणोरनन्यत्वं प्रपञुिचतस्‌, तेनेकरेन ज्ञातेन सर्वस्थ ज्ञाततोपपादिता 
भवति । सर्वस्य ब्रह्मकार्यत्वप्रतिधादनेन तदात्मतगैव सत्यत्वं॑ नान्यथेति “तत्सत्य” 


मित्युक्तम्‌ । यथा दृष्टान्ते सर्वस्य मृद्विकारस्थ मृदात्मनेत सत्यत्वस । 


आगे श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने सब्िद्याविचार का उपसंहार करते हुये यह कहा है कि कार्य 
जगत्‌ और कारण त्रद्म एक ही वस्तु है, भिन्न वस्तु नहीं। सूक्मचेतनाचेतनों से विशिष्ट ब्रह्म कारणवस्तु है, 
स्थूल चेतनाचेतनों से विशिष्ट ब्रह्म ही यह कार्य ज़गत्‌ है। इसलिये ये दोनों एक ही वस्तु हैं। उपादान 
कारण वनने बाले उस एक ब्रह्म] को जानने पर यह सम्पूर्ण जगत्‌ जाना जाता है। इस प्रकार सर्वविज्ञान 
प्रतिज्ञा का उपपादन होता है। सभी पदाथे ब्रह्म का कार्य हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि मभी पदार्थ 
ब्रह्मात्मक है। यही सत्य अर्थ है। किसी भी पदार्थ को अन्रह्मात्मक मानना भ्रम ही है। इस अर्थ को 
“हत्‌ सत्यम्‌ इस वाक्य ने वबतलाया है। जिस प्रकार दृश्टान्त में मृत्तिका से बनने वाले घट इत्यादि सभी 
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थे हे (५ (०04 के ह 5 न 

पदाथ सत्तिका ही हैं सत्तिका से भिन्न नहीं इस बात को सत्य मानना पड़ता है उसी प्रकार त्रह्म से बनने 
े रत] न. (५७ ९ है कु & 

वाले ये सभी काये पदार्थ ब्रह्म ही हैं, ब्रह्म से भिन्न नहीं यही अर्थ सत्य है। उस ब्रह्म ने संकल्पपूर्वक 

जगत्‌ की रचना की है। इससे त्रह्म सविशेष ही सिद्ध होता है। सद्ठिद्या इस प्रकार सविशेष ब्रह्म का ही 


प्रतिपादन करती है | 





शोधकवाक्यैरपि मविशेषस्यैव ब्रह्मणः सिद्धि 
शोधक वाक्यों से भी ब्रह्म की सविशेषता की सिद्धि 


शोधकवाक्यान्यपि निरवद्य सर्वकल्याणगुराकरंं पर ब्रह्म शोधयन्ति । सर्व प्रत्यनी- 
काकारताबोधने5पि तत्तत्प्रत्यतीकाकारतायां भेदस्यथावजजनीयत्वान्न निविशेषदस्तुसिद्धि: । 


सद्विद्या सविशेष ब्रह्म का ही बणेन करती है इस अर्थ को सिद्ध करके श्रीभाष्यकार स्वामी जी 
ने आगे यह सिद्ध किया है कि “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म” इत्यादि शोघकवाक्य भी सबविशेष अ्छ्य का ही 
प्रतिपादन करते हैं। कारणवाक्यों के बाद शोधकवाक्यों की प्रवृत्ति मानी जाती है। ब्रह्म को जगत्कारण 
कहने वाले वाक्य कारणुवाक्प माने जाते हैं। उत वाक्तरों से ब्रह्म जगत्कारण सिद्ध होने पर यह शझ्ढ 
होती है कि जिस प्रकार लोक में कारण बनने वाले पदार्थों में विकार इत्यादि दोष होते हैं कया उसी प्रकार 
जगत्कारण ब्रह्म में भी विकार इत्यादि दोष होते हैं ? इस शझ्ठा का परिहार करने के लिये शोधकवाक्य 
प्रवृत्त होते हैं। शोधकवाक्य त्रह्म को स्वविल्कक्षण पदाये बतल्ाकर उन शंकित दोषों को दूर कर देते हैं. 
जिससे ब्रह्म निदोष सिद्ध होता हे | 


अठ तवादी कहते हैं कि “निष्कल निष्क्रियं शान्तं भिरवद्या निरख्ननम्‌” “निमु णम्‌” इत्यादि वाक्य 
ब्रह्म को तिगु ण सिद्ध करते हैं। इसलिये ब्रह्म को निगु ण॒ मानना चाहिये। इस प्रकार पूर्वपक्ष उपस्थित 
होने पर श्रीभाष्यकार स्वामी जी कहते हैं कि सभी वेदवाक्यों को एक सा प्रमाण मानकर अथे करना 
चाहिये । जिस प्रकार उपयु क्त वाक्य ब्रह्म में गुणों का निषेध करते हैं, उसी प्रकार “यः सर्वज्ञ: स्वंवित्‌” 
“परास्य शक्तिविविध॑व श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च” इत्यादि उपनिषद वाक्य ब्रह्म में सर्वक्षत्य और 
पराशक्ति इत्यादि कल्याणगु्णों का विधान करते हैं । ऐसे ही “अपहतपाप्मा विजरो विमृत्युविशोको विजिधत्सो- 
5पिपास: सत्यकाम: सत्यसकल्प.” यह एक वाक्य ब्बा में पाप जरा सृत्यु शोक बुभुक्षा और पिपासा इत्यादि 
दोषों का निषेव करके सत्यकामत्व ओर सत्यसंकल्पत्व इत्यादि कल्याणगुणों का विधान करता है | इन 
सभी वाक्यों का एक सा प्रामाण्य मानना चाहिये। किसी वाक्य का अकातख्य प्रामाण्य और किसी वाक्य 
का कटने वाला प्रामाण्य नहीं मानता चाहिये। ऐसा मानने पर वह वाक्य अप्रमाण हो जायेगा जिसका 
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प्रामाण्य कटने बाला है। सामान्यविशेषन्याय और उत्सगपिवादन्याय इत्यादि न्यारयोां के अदुलार यही 

निष्कष नि कि गणनिषेध थ विहितगणों को छोड़कर अन्यान्य उन दुगु शो का ही विषय 

निष्कष निकलता है कि गुणुनिषेधक वाक्य विहितगुणों को छोड़कर 

करते हैं जिनका नाम ले २ कर अन्यान्य वाक्यों से निवेध किया गया है। गुणविधायक वाक्य कल्याए- 
5 शः के धक य़्‌ 

गुणों का विवान करते हैं। इससे अ्ञ्म निर्दोव एवं स्बकल्याणगुणनिधि सिद्ध होता है। शोधकवाकर 

शंकित दोषों का निराकरण करके उपयु क्त ब्रह्म का ही प्रतिपादन करते हैं | 


किच, “सत्य ज्ञानमतन्त ब्रह्म” इस शोधक वाक्य से ब्रह्म में सत्यत्व ज्ञानत्व ओर अनन्तत्व गुण ही 
प्रतिपादित होते हैं। इस पर अद्वतवादी कहते हैं कि सत्य शब्द का अ्थे सत्यत्व वाला नहीं दे किन्तु 
असत्य से भिन्न वस्तु अर्थ है। ज्ञान शहद का अर्थ ज्ञानत्व बाला नहीं, किम्तु जडमिन्न अर्थ हैं। अनन्त 
शब्द का अर्थ अनन्तत्व वाला नहीं, किन्तु परिच्छिन्नभिन्न अथे है। बम में सत्यत्वादि धरम है ही नहीं, 
क्योंकि वह निर्धभेक है। अह्म असत्य से भिन्न है जड़ से मिन्न है तथा परिच्छिन्न से भिन्न है। इससे यह्ट 
न सममना चाहिये कि ब्रह्म में असत्य से भेद इत्यादि धर्म रहते हैं। ये असत्यभेद इत्यादि ब्रह्म के धर्म 
नहीं हैं किन्तु ये ब्रह्म का स्वरूप ही हैं। ब्रह्मस्वरूप ही असत्य इत्यादि विभिन्न प्रतियोगी के अनुसार 
विभिन्ननेद के रूप में बुद्धयारूढ होता है। विभिन्न भेदों के रूप में त्रक्ष को बतल्ाकर ये सत्य आदि पद 
सार्थक होते हैं। इस प्रकार यह “सत्य ज्ञानम” इत्यादि वाक्य निधर्मक ब्रह्म का ही प्रतिपादन करते हैं । 
यह अद्वै तियों का कथन है| यह कथन ठीक नहीं क्योंकि सत्य आदि पद सरल रीति से शक्ति से सत्यत्वादि 
धर्म बाले पदार्थ का हो प्रतिपादन करते है। ये शब्द लक्षणा से ही असत्यमिन्न इत्यादि अर्था का प्रति- 
पादन कर सकते हैं, शक्ति से नहीं। यदि ये शब्द असत्यमिन्न इत्यादि अर्थों का प्रतिपादन करते हैं तो 
इन पदों में लक्षणा माननी होगी । यह एक दोष है। ऐसा प्रतिपादन करने पर भी ब्रह्म में तीन धर्म अवश्य 
सिद्ध होंगे। यदि सत्य शब्द ब्रह्म को असत्य से भिन्न, ज्ञान शब्द ब्रह्म को जड से भिन्न तथा अनन्त शब्द 
भ्द्म को परिच्छिन्न से भिन्न बतलाता तो भी ब्रह्म में अमत्य से भेद जड से भद ओर परिच्छिन्न से भद एस 
तीन धर्म अवश्य सिद्ध होंगे। असत्य इत्यादि प्रतियोगी भिन्न होने के कारण तीन भेद भिन्न २ धर्म हैं, 
एक नहीं, क्योंकि यह सबसंमत सिद्धान्त है कि प्रतियोगी भिन्न होने पर अभाव भी भिन्न होता है। घट रा 
अभाव और पट का अभाव विभिन्न पदार्थ हैं। ऐसे ही ये तीनों भर भो विभिन्न पदाथ हैं। ये तीनों भद 
ब्रह्म में रहने वाले धरम हैं। यहाँ पर अद्व ती कहते हैं. कि ये तीनों भेद अद्यस्वरूप ही हैं ब्रह्म का धर्म नहीं 
हैं। अद्द तियां का उपयुक्त कथन समीचीन नहीं है क्‍योंकि वहीं स्वरूपभेद माना जाता है जहाँ स्वरूप का 
भान प्रतियोगी के अ्रध्यास को होने नहीं देता | जहाँ स्वरूप का भान होने पर भी दूसरे पदाथे का अध्यास 
होता है, वहाँ धमंभेद हो जाता है। उदाहरण--मनुष्य रू्जु को देखकर श्रम से उसे सप॑ समभता है । 
बह समझता है कि यह सपप है। वह रज्जु को “यह” ऐसा सममता है, वह रज्जु अविष्ठान है, उसमें सर्प 
का अध्यास होता है। सपे से भेद को रण्जु में समझने पर वह श्रम बन्द हो जाता है। वह भेद रब्जु- 
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स्वरूप नहीं हैं क्‍योंकि रज्जु का यह! इस रूप में भात होने पर भी सर्पश्रम होता रहता है, बह भेद 
र्जुस्व ही हैं, र्जुत्म को समझने पर सर्वश्षम बन्द हो जाता है। यहाँ अधिपष्ठान के रूप में अह्म का भान 
दोता रहता हैं. तथा जगत्‌ का अध्यास अर्थात्‌ श्रम भी होता है, ब्रह्म का भान हैं।ते रहते समय में ट्टी 
असत्य जड एवं परिच्ऊिन्न जगतू का अध्यास चलता रहता है, यह अर्थ अद्वे तियों को मान्य है । यदि 
असत्य भद जडभद एवं परिच्छिन्नमेद ब्रह्मस्वरूप होता तो अधिष्ठान के रूप में अद्यस्वरूप का भान होते 
समय असत्य जड और परिचिछिन्न का अध्यास न होना चाहिये किन्तु होता रहता है। इससे सिद्ध होता 
हैक ये भद तह्मत्वकूप नहीं हे किन्तु ब्रह्म का घमम हैं। अध्यास होते समय अधिष्ान के रूप में बरह्ममात्र 
का भाव होता है। इन धर्मो का--जो भ्रमों के प्रतिबन्धक हें--भान नहीं होता । इसलिये श्रम होता रहता 
हैं। जब इस धर्मो की प्रतीति होगी तभी अध्यास बन्द्र होंगे। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि ये भेद 
त्रद्मस्वरूप नहीं हैं. किन्तु ब्रह्म का धर्म हैं। “सत्यं ज्ञानमकस्त ब्रह्म” इस श्रति में सत्यादि पढों में लक्षणा 
मानकर इस प्रकार अथ करने पर भी-क्रि ब्रह्म अमत्यभिन्न जद्मिन्न एवं परिच्छिन्नमिन्न हैं--बह्म में 
सदरूपी धर्म अवश्य सिद्ध हाते हें । शक्ति के अनुसार अथ करने पर भी त्रक्ष में सत्यत्व इस्यादि घर्म सिद्ध 
होते हैं । किसी भी अर्थ में ब्रह्म निर्धभेक सिद्ध नहीं होता | “सत्य ज्ञानम” इत्याद़ि वाक्य से भी निर्विशेष 
त्रह्म सिद्ध नहीं होता ! द 


आधथंगुणनिषेधस्प निराकरणम 
अद तियों द्वारा ब्शित आर्थगुण के निषेध का निराकरण 


ननु च ज्ञानमाज्ें ब्रह्म ति प्रतिपादिते निरविशेषज्ञानमात्र ब्रह्मंति निवचचीयते । 
तेवस्‌ । स्वरूपनिरूपणधसंशब्दा हि धर्मछुखेन स्वरूपमपि प्रतिपादयन्ति गवादिशब्दवतु । 
तथाह सूत्रकार: “तद्गुरासारत्वात्‌ु तु तदृव्यपदेश: प्राज्वत्‌” “यावदात्मभावित्वान्च न 
दोष  इति। ज्ञलतेन धर्मेरा स्वरूपसपि निरूषितं न तु ज्ञानसात्र ब्रह ति। कथमिदसव- 
गम्यत इति चेतू “यः सर्वज्ञः सर्वविद्‌” इत्यादिज्ञातृत्वश्न॒तेः “पराज्स्य शक्तिविविधेष 
शूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च” “विज्ञातारमरे केन विजानीय।” दित्यादिश्वतिशत- 
समधिगतमिदस्‌ । ज्ञानस्य धर्ममात्रत्वाद्धमंमात्रस्येकस्थ वस्तुत्वप्रतिपादनानुपफ्शेश्च, श्रत: 


सत्यज्ञानादिपदानि स्वाथंभृतज्ञानादिविशिष्टमेव ब्रह्म प्रतिपादयन्ति । 






९ 9 आप ्‌ 
अठ् तियाँ मे ब्रह्म को निविशेष माना है। उन लोगों ने यह माना है कि उपनिषद्ध चनों से ब्रद्य 
रे ५, कल घन ही फे 
निगु ण॒ सिद्ध होता है। गुणनिषेध दोनों प्रकार से सिद्ध होता है। एक प्रकार यह है कि “निष्कल निष्क्रिय 
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शान्त निरवद्य' तिरक्षतम्‌” इत्यादि श्रुतियाँ स्पष्टरूप से गुणों का निषेध करती हैं। इसे ही “श्रोतगुशनिषेध” 
कहते हैं । इस श्रोतगुणनिषेध का तातये श्रीरामानुज स्वामी जी ने यों माना है कि ये वचन बदह्म में दुर्ग शो 
का निषेव करते हं। अढ्व तियाँ ने गुणनिषेध के दूसरे प्रकार को आश्थगुणनिषेध कहा है। आर्थगुणनिषेध 
का तालय यह है कि कई बचन यद्यपि स्पष्टछूप से गुशनिषेध नहीं करते हैं, तथापि उनसे फलितार्थ के रूप 
में गुणनिषेध ही प्रतिपादित होता है। भाव यह है कि उन वचनों से अर्थतः गुणनिषेध फलित होता है । 
उदाहरण के रूप में उन बचनों को लेकर विचार किया जा सकता है जो ब्रह्म को ज्ञानध्वरूप बतलाते हैं । 
इन वचनों से सिद्ध होता है कि ज्ञानमात्र ही ब्रह्म का स्वरूप है। इन वचनों से फलित होता है कि ब्म 
ज्ञान का आश्रय नहीं हे क्योंकि ब्रह्म जब ज्ञानस्वरूप है तब वह ज्ञान का आश्रय बन नहीं सकता, कारण, 
. ज्ञान ज्ञान का आश्रय नहीं हो सकता। वही वस्तु उसी वध्तु का आश्रय हो ऐसा जगत्‌ में कहीं भी देखा 
नहीं गया है। ब्रह्म को ज्ञानस्वरूप बतलाने वाले बचनों से अर्थतः फलित होता है कि ब्रह्म ज्ञान का आश्रय 
नहीं है । यही आर्थगुणनिषेध है । 


इस आथंगुणनिषेध के विषय में श्रीरामानुज़ स्वामी जी का यह कथन है कि किसी भी वस्तु का 
निरूपण किसी स्थायी धर्म को लेकर ही होता है | उसी स्थायी धर्म को “स्वरूपनिरूपकर्षग ” कहते हैं क्योंकि 
उस धर्म से ही बस्तुस्वरूप निरूपित होता है। उदाहरण--गोव्यक्ति गोत्वथम को लेकर ही बतलाओी जा 
सकती है। वह गोत्वधर्म गौ का स्वरूपनिरूपकधर्म है। ज्ञानहप धर्म को लेकर ही त्द्मप्वरूप वतलाया जा 
सकता है। ज्ञान ब्रह्म का स्वरूपनिरूपक धर्म है। जिस प्रकार गोव्यक्ति गोत्व जाति का आश्रय है उसी 
प्रकार ब्रह्म ज्ञान का आश्रय है। शब्दों में यह स्वभाव देखने में आता है कि स्थरूपनिरूपकधर्म को बतलाने 
वाले शब्द उस धर्म को बतलाकर उसमें ही नहीं रुक जाते हैं किन्तु उस धर्म को बतलाते हुये धर्मी तक को 
बतलाते हैं। उदाहरण के लिये गोशब्द को ही ले लिया जाय । गोशब्द गोत्वधर्म को बंतलॉता हुआ उस 
बम के आश्रय गोव्यक्ति तक का बोध कराता है। उसी प्रकार अद्वस्वरूप को बतलाने वाला ह्ानशब्द भी 
ज्ञानरूपी स्वरूपनिरूपकथर्म को बतलाता हुआ उस धर्म का आश्रय बनने वाले ज्ञाता अर्थात्‌ जानकार की 
को बतलाता है। ब्रह्म ज्ञाता अर्थात्‌ जानकार है, ज्ञान उसका सारभूत अर्थात्‌ स्वरूपनिरूपक धर्म है, इसलिये 
ब्रह्म ज्ञान कहा गया है। इस अथ को अह्यसूत्रकार ने ' 'तद्गुणसारत्वात्त्‌ तद्बचपदेश: प्राजवत्‌” इस सूत्र से सिद्ध 
किया है । ज्ञान ब्रह्म में सदा रहने वाला धर्म है। इस अर्थ को सूत्रकार ने ' 'यावदात्मभावित्वाद न दोप:' 
इस सूत्रखए्ड से वतलाया हे | इस विवेचन से यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मत्वरूप को ज्ञान बतलाने वाली 
श्र्ति का यही तातलये है कि त्रह्म ज्ञानरूपी धर्म का आश्रय है केवल ज्ञानमात्र तहीं। त्रह्म को ज्ञानस्वरूप 
वतलाने वाली श्रुति का इस प्रकार अर्थ करने का कारण यही है कि अनेक श्रतिवाक्य ब्रह्म को गम 
सिद्ध करते हैं। वे बचन ये हैं (१) “यः सर्वज्ञ: सर्ववित्‌” अर्थात्‌ जो अह्म सामान्यरूप से सबको मतों है 
तथा विशेषरूप से सत्रकों समझता है । इस वचन से त्द्य ज्ञाता अर्थात्‌ ज्ञान का आश्रय सिद्ध होता है । 
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हा हब 


(२) “परास्य गक्तिविविधैव श्रूयते रव भाविकी ज्ञानबलक्रिया च” अर्थान्‌ इस परजत्रह्म की विविध पराशक्ति सुनने 
में आती है तथा स्वाभाविक ज्ञान बल क्रिया भी सुनने में आती है। इस श्रति से त्रह्म का ज्ञान स्वाभाविक 
बताया गया है । इससे ब्रह्म का ज्ञावृत्व सिद्ध होता है। उसका स्वाभाविकत्व उपयुक्त श्रुति से फलित 
होता है । इससे अद्ठे तियाँ का यह सिद्धान्त--कि ब्रह्म का ज्ञातृत्व अविद्यासिद्ध है स्वाभाविक नहीं--भी 
खणग्डित हो जाता है। (३) “बिज्ञातारमरे केन विजानीयाव्‌” अर्थात्‌ जानने वाले ब्रह्म को किससे जान सकते 
हैं। इस वचन से भी ब्रह्म जानने वाला सिद्ध होता है । इस प्रकार अनेक श्र॒तियों से त्रह्म का ज्ञाठृत्व सिद्ध 
होता हैं! इसलिये ब्रह्म को ज्ञान बतलाने वाली श्रति का भी त्रह्म को ज्ञानाश्रय बतलाने में ही तालय 
मानना चाहिये। किच, लोक में सभी यह जानते हैं कि ज्ञान आत्मा का धर्म है ज्ञान आत्मा का आश्रय 
लेकर ही रहता है। धर्म बनने वाला ज्ञान कभी स्व॒तन्त्र बस्तु बनकर नहीं रह सकता इसलिये केवल ज्ञान 
को ब्रह्म मानना उचित नहीं, ब्रह्म को ज्ञानाश्रय ही मानता चाहिये । इस विवेचन से यह सिद्ध हुआ कि 
“सत्य ज्ञानमन-तं ब्रह्म” इस श्रुति के अन्तर्गत सत्य ज्ञान इत्यादि पद मत्यत्व ज्ञानत्व आदि गुणविशिष्ट ब्रह्म 
का ही प्रतिपादन करते हैं निविशेष ब्रह्म का नहीं | 


रमन ज+>+ नम्बर कन-+ न. २७ 3 िकार१७७४३०७५५४७५४०००१-#न हा 


च्प्र शो आप गे हा के 4 हे थे 
अद्वतिभिरुक्तस्थ तत्तमसि” वाक्याथस्य खण्डनम 
अद् तियों द्वारा वर्शित “तत्‌ व्वमसि” वाक्या्थ का निराकरण 


तत्वमिति द्योरपि पदयोः स्वार्थप्रहाणोन निविशेषवस्तुस्वरूपोपस्थापनपरत्वे 
सुख्याथंपरित्यागश्च । ऐक्ये तात्पर्णनिश्चयात्र लक्षणादोष: “सोध्यं देवदत्त” इतिवत्‌। 
यथा सो5्यमित्यत्र स इति शब्देन देशान्तरकालान्तरसम्बन्धी पुरुष: प्रतीयते, श्रयमिति 
व संनिहितदेशवतंमानकालसम्बन्धी, तयोस्सामानाधिकरण्येनक्य प्रतीयते, तत्रेकस्य 
युगपह्चिरुद्धैञेशकालसम्बन्धितया प्रतीतिनं घटत इति दयोरपि पदयो: स्वरूपमात्रोप- 
स्थापनपरत्व॑ स्वरूपस्थ चक्‍य॑ प्रतिपाद्यत इति चेत-नतदेवं, सोञ्यं देवदत्त इत्यतन्नापि 
लक्षरागन्धो न विद्यते विरोधाभावात्‌ । एकस्य भृतवर्त्तमानक्रियाह्ययसम्बन्धो न विरुद्ध, 
देशान्तरस्थितिर्भता, सनिहितदेशस्थितिबंतंते, अतो भ्रूतवर्रामानक्रियाहयसम्बन्धितणैवय- 
प्रतिपादनमविरुद्धमु, देशद्रयविरोधश्च कालभेदेन परिहृतः । लक्षणायामपि न दयोरपि 
पदयोल॑क्षरासमाश्रयणस्‌, एकेनव लक्षितेन विरोधपरिहारात्‌ । लक्षणाभाव एवोक्तः, 
देशान्तरसम्बन्धितया भृतस्थेवान्यदेशसम्बन्धितया वरतमानत्वाविरोधात्‌ । एवमन्रापि 
जगत्काररप्रूतस्णेव परस्य ब्रह्मरगी जीवान्तर्यामितया जीवात्मत्वमविरुद्धम्िति प्रति- 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


जे छ 
& वेदराथसंग्रह: ६8 





पादितय। यथाभतयोरेव हि दृयोरैक्‍्सं सामानाधिकरण्येन प्रतीयते, तत्परित्यागेन स्वरूप- 
सात्रेक्ण ने सामानाधिकरण्याथ: । “भिन्नप्रवृत्तिनिमित्तानां शब्दानामेकस्मिन्नथ वृत्ति- 
स्तामानाधिकरण्य” समिति हि तदिद:। तथाभृतयोरेबेक्‍्थ सम्पादितमस्माभिः | उपक्रम- 
विरोध्युपसंहारवावयतात्पर्य निश्चश्र न घटते, उपक्रमे हि “तदक्षत बहु स्था” मित्यादिना 
सत्यत्तद्धाल्पत्ण॑ं जगदेककारणत्वमप्युक्तम, तहिरोधि चाविद्याश्नयत्वादि बहस: । 

इस प्रकार श्रीसाष्यकार स्वामी जी ने उन शाआइगुणशनिषेव और आशथशुशनिपेध--जिन्हें 
अद्ढे तियों ने ब्रह्म को सिद्ध करने के लिये प्रस्तुत किया था--के विषय में अपना सिद्धान्त बतलाकर आगे 
“तत्त्वमसि” इस श्रुति के विषय में अढ्ठ तियों के द्वारा बशित अ्थ का खण्डन किया है । “तत्त्वममि” श्रुति 
का अर्थ करते हुये अद्गे तियों ने यह कहा कि जगत्कारणत्व और स्वज्ञत्वर इत्यादि विशेषणो से विशिष्ट 
ब्रह्म तच्छुच्द का मुख्या्थ है, अल्पज्ञत्व इत्यादि धर्मो से विशिष्ट जीव त्व॑ शब्द का मुख्या्थ है। ब्रह्म ओर 
जीव चैतन्यस्वरूप हैं। सर्वेज्ञत्वादिविशिष्ट चैतन्य तच्छव्दार्थ है, अल्पज्ञत्वारिविशिष्ट चैतन्य त्वंशब्दार्थ 
हैं। यहाँ पर तच्छच्द सर्वेज्ञस्व इत्यादि विशेषणों को त्याग कर चेतन्य सर को बतलाता है, तल शब्द 
अल्पज्षत्व इत्यादि विशेषणों को त्याग कर चेतन्य भर को बतलाता है। दोनों चेतन्तों में ऐक्य होने में कोर्ट 
आपत्ति नहीं । इस प्रकार दोनों चैतन्यों में ऐक्य “तत्त्वमसि” वाक्य से बोधित होता है अइ्ढीतिओं के इस 
बाद पर श्रीमाष्यकार स्वामी डी ने यह दोष दिया है कि उपयु क्त रीति से अथ करने पर यह मानना होगा 
कि तच्छु5द सवज्ञत्वादिविशिष्ट चेतन्यरूपी मुख्याथ को--जो शब्दशक्ति से अबगत होता है- व्याग देता 
है, तथा लक्षणा से चेतन्य मात्र को वतलाता है। एवं “त्व” शब्द अल्पन्नत्वादिविशिष्ट चेतन्यरूपी मुख्याथ 
को त्याग देता है तथा लक्षणा से चैतन्यमात्र को वतलाता है। ऐसा मानने पर मुख्याथे का त्याग एव 
लक्षणा का स्वीकार करना होगा । यह दोष उपस्थित होता है जो बांछ॒नीय नहीं है । 

श्रीमाष्यकार स्वामी जी के द्वारा दिये गये उपयु क्त दोष का समाधान करते हुये अब्ठोती कहते हैं 
कि यह बात सर्वेसंमत है कि “तत्त्वमसि” इस बाक्य का ऐक्य में तालय है। उस तात्पर्य को निभाने के 
लिये लक्षशा मानने में आपत्ति नहीं करनी चाहिये । इस बात पर “सोज्यं देवदत्त:” यह वाक्य दृष्टान्त माना 
जा सकता है। “सोज्य देवदत्त:” का यह अथ हैं कि वही यह देवदत्त है। “स.” का अर्थ है उस देश और 
उस काल में रहने वाला देवदत्त | “प्रय” शब्द का अर्थ है इस देश ओर इस काल में रहने वाला देवदत्त । 
उस देश ओर उस काल में रहने वाले देवदत्त तथा इस देश ओर इस काल में रहने बाले देवदत्त में ऐक्य 
बतलाने के लिये उपयु क्त वाक्य प्रदत्त है, उसका ऐक्य में तापय है। यह अर्थ सर्वेसंमत है। यहाँ पर यह 
आपत्ति आती हैँ कि एक ही देवदत्त उस देश तथा इस देश से एक साथ सम्बन्ध नहीं रख सकता तथा 
एक ही देवदत्त अतीतकाल एवं बतमानकाल से एक साथ सम्बन्ध नहीं रख सकता | एक मनुष्य का एक्क 
ही साथ दो देशों से सम्बन्ध होना विरुद्ध है तथा पक मनुष्य का एक साथ दो कालों से सम्बन्ध होना 
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# चेदावसंभह: # घ ६ 
९०५0 सर न की के 
विरुद्ध ह। ऐसी स्थिति में प्रश्न उठता है कि यह ऐएकक्‍्य को--जिसमें वाक्य का तातथये है-केसे 


निभाया जाय । उत्तर वहाँ एकय को निभाने के लिये यह मानना पड़ता हैं कि वहाँ तच्छुब्द तत्काल- 
शविशिष्ट देबदत्तरूपी मुख्याथ को त्याग कर लक्षणा से देवदत्तमात्र को बतलाता है तथा इदंशब्द 
एतह शेतत्कालविशिष्ट देवदत्तरूपी मुख्यार्थ को त्याग कर लक्षणा से देवदत्तमात्र को वतत्ाता हैं। देवदत्त 
देवदत्त के साथ अभद मानने में कोई आपत्ति नहीं उठती। वाक्यतात्ययसिद्ध ऐक्य को निभाने के लिये 

ते दोनों पढ्दों में लक्षणा मानी जाती है। उसी प्रकार “तत्त्वमसि” यहाँ पर भी वाव्यतात्पयसिद्ध ऐक्य 
को निभाने के लिये दोनों पदों मं लक्षणा मानना दोप नहीं हैं। लक्षणा मानकर उपय क्तरीति से ऐक्य को 
निभाने में ही आचित्य है । यह अठ तिर्थ का कथन है | 
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अडे तियों के उपय क्त समाघान का निराकरण करते हुये श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने कहा कि 

तियों के द्वारा इृष्टान्त के रूप में वशित “सोज्य देवदत्त.” इस वाक्य में लक्षणा का गन्धब तक नहीं ! 
मुख्याथ के अन्वय में विरोध उपम्थित होने पर लक्षणा मानी जा सकती हैं। परन्तु वहाँ कोई विरोध 
उपस्थित होता नहीं । ऐसी स्थिति में वहाँ लरूच्षणा मानन की आवश्यकता ही नहीं । हम लोग बोद्ा की 
तरह पदार्था को ज्णिक नहीं मानते किन्तु स्थिर मानते हैं। ऐसी घ्थिति में देवदत्त का अतीतकालसम्वन्ध 
एवं व्तेमानकालसम्बन्ध होने में कोई विरोध दृष्टिगोचर नहीं होता है। कुछ काल तक जीवित रहने वालि 
नुष्य का अतीतकाल एवं बतेमानकाल से सम्बन्ध होता ही है । हाँ, यह प्रश्न उठता है कि एक ही देवदत्त 

| दरध्यदेश एवं सनब्निहित देश से सम्बन्ध केसे हो सकता है ? उत्तर यह है कि यद्यपि एक काल में दोनों 
देशों से सम्बन्ध नहीं हो सकता तथापि विभिन्नकाल में दोनों देशों से सम्बन्ध हो सकता है। भूतकाल 
में देवदत्त का दृरस्‍्थदेश के साथ सम्बन्ध हैं तथा वतमानकाल में देवदत्त का सन्निहित देश के साथ सम्बन्ध 


है । इस प्रकार विभिन्न कालों में देवदत्त का दोनों देशों से सम्बन्ध हे इसमें भी कोई विरोध उपस्थित नहीं 
होता | प्रत्यक्ष प्रमाण से देवदत्त का उमयकालसम्बन्ध तथा विभिन्नकाल में देशद्वयसम्बन्ध अवगत होता 


|” 


| प्रमाणसिद्ध डस अथ्थ को उसी रीति से ही शब्द वतल्ाता है। यह शब्द का स्वभाव है। कालहय 
सम्बन्ध एक साथ हुआ हो, देशह॒यसम्बन्ध एक साथ हुआ हो ऐसा शब्द नहीं बतलाता किन्तु 
प्रत्यक्षादि प्रमाण से जैला अथ अबगत होता है, उसी प्रकार ही शब्द बतलाता है। स्थिर होने के कारण 
अतीतकालसम्बद्ध एवं वतेमानकालसम्बद्ध देवदत्त में ऐक्य कहा जा सकता है तथा भूतकाल में दूरस्थ- 
देशसम्बद्ध तथा वर्तेमानकाल में सन्निहितदेशसम्बद्ध देवदतत में ऐक्य कहा जा सकता है। इस प्रकार 
मुख्यार्थ संगत हो जाता है। “सोथ्य देवदत्त:” इस बाक्प में लक्षणा की आवश्यकता ही नहीं । उस वाक्य 
को यहाँ दृष्टान्त के रूप में प्रस्तुत करना निरर्थक है । “सोज्य देवदत्त:” इस वाक्य में लक्षणा है ही नहीं यही 
सिद्धान्त है | “वतुष्यतु" न्याय से यदि लक्षणा की आवश्यकता मान भी ली जाय, तो भी किसी एक पद की 
लक्षणा मानने पर भी विरोध शान्त हो सकता है, दोनों पढों में लक्षणा की आवश्यकता नहीं । यह बात 
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किक ४१५ 4 के ३७ ८ ४०% ५७ यों ९5 भू में भर 
वृष्यत्‌' स्थाय से कही गई है। वास्तव में वहाँ लक्षणा की आवश्यकता ही नहीं क्योंकि भूतकाल में दृरस् 


अलकारी। 


ह से सम्बन्ध रखने वाले देवदत्त को वर्तमानकाल में सन्निहितदेश से सम्बन्ध रखने में कोई विरोध 
उपास्थत नहां होता | “माज्य देवदत्त: के अनुसार ' तत््वमसि” में लक्षणा की आवश्यकता नहीं | यह बात 
वहले ही कही गई है कि जगत्कारण ब्रह्म तच्छुछ का अर्थ है, जीव का अन्तर्यामी त्व॑ शब्द का अर्थ है। 
अगस्कारण परत्रह्म जीवान्तर्यामी के रूप में जीब का आत्मा वनकर रह सकता है । इसमें कोई विरोध नहीं । 
'तत््वमनि” वाक्य का यही अर्थ है| इसमें लक्षणा की आवश्यकता है ही नहीं | 


क्रिच, जिन रूपों में रहने वाले दोनों पदार्थों का ऐक्य अभेद वाक्य से वतलाया जाता है, उन 
रूपों को छो इकर पदार्थस्वरूपमात्र का ऐक्य अभेद बाक्य से कहा नहीं जा सकता। वैयाकरणों ने समाना- 
विकरण वाक्य अर्थात्‌ अभदपरक वाक्य का इस प्रकार लक्षण कहा है कि “भिन्नप्रवृत्तिनिमित्तानां शब्दानां 
एकम्मिल्‌ अर्थे वृत्ति: सामानाधिकरप्यम्‌” । इसका अर्थ यह है कि शब्द जिस निमित्त को लेकर अर्थ को 
बतलाते हैं, उसे प्रवृत्तिनिमित्त कहते हैं। घट शब्द घटत्वरूप निमित्त को लेकर घटपदाथ को बतलाता 
है | घट शब्द का प्रवृत्तिनिमित्त घटत्व है। नीलपद नीलत्वरूपी निमित्त को लेकर नीलपदाथ को बतलाता 
है| नीलपद का प्रवृत्तिनिमित्त नीलत्व है। घटत्व और नीलत्व विभिन्न धर्म है। इस प्रकार विभिन्न प्रवृत्ति- 
निमित्तों को लेकर चलने वाले पद यदि एक ही अर्थ में पर्यवसान पार्वे तो उन पढ़ों से युक्त वाक्य को 
समानाधिकरण वाक्य अर्थात्‌ अभृदपरक वाक्य कहा जाता है । “तीलों घट:” यह वाक्य समानाधिकरण 
वाक्य है। यह वाक्य उस एक अथ को बतलाता है जो नीलखगुणवाला होता हुआ घटत्व घम वाला है । 
उन २ पदों से वोधित विभिन्न प्रवृत्तिनिमित्तों को लेकर-त्याग कर नहीं--यदि वाक्य एक अथ में 
पर्यवसान पावे, तभी वह असेदपरक माना जा सकता है। अद्ग तवादी “तत््वमसि” इस वाक्य में तच्छुऋद- 
बोधित सर्वज्ञत्व इत्यादि प्रवृत्तिनिमित्तों को तथा त्वंशब्दबोधित अल्पक्षत्व इत्यादि धर्मा को छोइकर 
“तत्वमप्ति” बाक्य का स्वरूपमात्र के ऐक्य्र में जो तात्पय कहते हैं, यह ठीक नहीं, कर्ताकि ऐसा मानने पर 
लक्षएदाक्य से मेल सिद्ध नहीं होता । इसलिये दोनों पदों से बोधित प्रवृत्तिनिमित्तों को लेकर ही इस 
वाक्य का ऐक्य में तालये मानना चाहिये। ऐसा निर्वाह विशिशद्वेत सिद्धान्त में ही सम्पन्न होता हैं । 
तच्छुब्दार्थ जगत्कारण त्रह्म तथा ख॑ शब्दाथ जीवान्तर्यामी के अभेद में उपयुक्त वाक्य का तात्पय है। ऐसा 
हम लोगों ने अर्थात्‌ विशिष्ठाद्वती विद्वानों ने सिद्ध किया है। इस प्रकार श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने 
अद्वे तियों की शह्ढा का परिहार करते हुये यह दृषण भी दिया है कि अह्ढ तसिद्धान्त में अभेदपरक पढों में 
प्रवृत्तिनिमित्त सद न माने जाने के कारण अभ्ेदपरक समानाधिकरण पदों के विषय में वेयाकरणों के द्वारा 
वर्शित लक्षण भी नहीं घटता हैं । 


आगे श्रीमाष्यकार स्वामी जी ने अद्वे तिसम्मत “तत्त्वमतति” वाक्यार्थ के विषय में और एक दोष 


०५ 


देते हुय यह कहा है कि पूर्वमीमांसा के उपक्रमाधिकरण में यह न्याय निर्णीत है कि प्रारम्भस्थ वाक्य के 
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अनुसार ही उपसंहारस्थ वाक्य का अथ करना चाहिये प्रारम्भवाक्याथे के विरुद्ध अथ में उपसंहारध्य वाक्य 
का तात्यय नहीं मानना चाहिये। प्रकृत सह्ठिय्ा में “तर्दक्षत बहु स्यां प्रजायेय” यह प्रारम्भवाक्य है जिसका 
अर्थ यह हैँ कि उस सद्जह्य ने यह संकल्प किया कि में वहुत हो जाऊँ, तदर्थ विविधरूपों में उत्पन्न हो ऊँ । 
इस वाक्य से ब्रह्म में दो विशेषतायें सिद्ध होती हैं। (१) ब्रह्म सत्यसंकल्प है, (२) ब्रह्म जगत्‌ का प्रधान 
कारण है। सद्रिया में “तत््वमसि” यह उपसंहार वाक्य है। यदि इस वाक्य से अद्ठे तमतानुसार जीव और 
ब्रह्म में एक्य बतलाया जाय तो ब्रह्म में अज्ञान मानना होगा क्योंकि अज्ञान में फँसकर ही ब्रह्म जीवमाव 
को प्राप्त हो सकता है । अद्ढठे तियों ने “तत्वमसि” वाक्य के द्वारा प्रतिपादित जीवब्रह्मैक्य का समथन करने 
के लिये ब्रह्म में अज्ञान माना हे । ब्रह्म को अज्ञान का आश्रय मानना उस प्रारस्भस्थ वाक्य से विरोध 
रखता है जो त्रह्म को सत्यसंकल्प एवं स्वाज्ञ सिद्ध करता है। उपक्रमाधिकरणु के अनुसार विचार करने पर 
यही कहना पड़ता हैं कि “तत््वमसि'” वाक्य का उस जीवब्नह्म क्य में तात्यय नहीं हो सकता जिससे बत्रह्ष में 
अज्ञान मानना पड़े । किन्तु “तत्त्वमसि” वाक्य का वही अर्थ होना चाहिये जिससे ब्रह्म में अज्ञान सिद्ध न हो 
तथा प्रारम्भवाक्यप्रतिपादित सर्वेज्ञव्व इत्यादि गुण अक्षुण्ण बना रहे । ऐसा ही अथ विशिशद्व ती विद्वानों 
ने किया है। वही अथ मान्य हो सकता है जिसमें सर्वेज्ञत्व इत्यादि पूर्वोक्त गुण स्थिर रहें । इस प्रकार 
विवेचना करके श्रीमाष्यकार स्वामी जी ने अद्द तसम्मत अथ में उपक्रमविरोध का प्रतिपादन किया है । 


श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने “तत््वमसि” वाक्य के अठ्ठे तसम्मत अथे के विषय में प्रधानरूप से 
चार दोषों का उल्लेख किया है। वे ये हैं कि (१) तच्छबद के द्वारा सूचित सर्वेज्षत्थ और सत्यसंकल्पत्व 
इत्यादि गुणों का खण्डन हो जाता है ।. (२) दोनों पदों में लक्षणा माननदी पड़ती है। (३) अभेदपरक पढों 
के विषय में वेयाकरण विद्वानों के द्वारा वर्णित लक्षण नहीं घटता। (४) प्रारम्भवाक्य से विरोध भी 
उपस्थित होता है । 


शब्दप्रमाणस्य निविशेषवस्तप्रतिपादकत्वम्‌ 
शब्दप्रमाण से निर्विशेषवस्तु की अप्रतिपादकता 


श्रपि चाथभेदतत्संसग विशेषब्रोधनकृतपदवाक्यस्वरूपतालब्ध प्रमाण भावस्य शब्दस्थ 
निरविशेषवस्तुबोधनासामर्थ्यात्ष निविशेषवस्तुन्ति शब्दः प्रमाणस्‌ । निरविशेष इत्यादि- 
शब्दास्तु केनचिद्विशेषेरण विशिष्टतया5वगतस्य वस्तुनो वस्त्वन्तरावगतविशेषनिषेधकतया 
बोधका:, इतरथा तेषामप्यनवबोधकत्वसेव, प्रकृतिप्रत्ययरूपेश परदस्येवानेकविशेषगभित- 
व्वात्‌, अनेकपदाथ्थंसंसर्गबोधकत्वाज्ु वाक्यस्य । 
5 
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आगे श्रीरामानुज़ स्वामी जी ने अद्वैतियों के द्वारा वर्णित निविशेषत्रह्मगाद का खण्डन किया 
ह। अद्क तिथों ने ब्रह्म को निर्विशेष अर्थात्‌ सर्वविशेषरहित माना है। इस अर्थ का खण्डन करते हुये 
श्रीभाप्यकार स्वामी जी ने यह कहा है कि शब्दप्रमाण से निविशेष ब्रह्म सिद्ध नहीं हो सकता | निविशेष 
ब्रह्म क्या, कोई भी निर्दिशेष पदार्थ शब्दप्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता। शब्दप्रमाण दो प्रकार का है । 
एक पद है, दुसरा वाक्य है। पद एवं वाक्य के स्वरूप पर यदि ध्यान दिया जाय तो प्रतीत होगा कि ये 
दोनों सविशेष वस्तु का ही प्रतिपादन कर सकते हैं। पद में दो भाग हैं। (१) प्रकृतिभाग और (२) प्रत्यय- 
भाग | प्रायः करके प्रत्यक पद में प्रकृतिभाग पहले स्थान पाता है प्रत्ययभाग बाद स्थान पाता है। प्रकृति 
और प्रत्यय का भिन्न २ अर्थ होता है। ये दोनों अर्थ परस्पर में अन्वय रखते हैं। इससे फलित होता है कि 
प्रकृति प्रत्ययार्थ से अन्वित स्वार्थ का प्रतिपादन करती है, और प्रत्यय अत्ययार्थ से अन्बय रखने वाले स्थाय 
का प्रतिपादन करता है। पद प्रक्ृत्यर्थ से युक्त प्रत्ययार्थ का प्रतिपादन करता है। इससे सिद्ध होता है कि 
पद विशेषणविशिष्ट अर्थ का ही प्रतिपादन कर सकता है निविशेष का नहीं। वाक्य में अनेक्र पद रहते हैं 
वाक्य पदाथों के परस्पर सम्बन्ध का प्रतिपादन करता है । इससे फलित होता हैं कि वाक्य पदाथों के संस 
का बोधक है। पदाथसंसग एक विशिष्ट वस्तु है क्योंकि वह पदार्था से सम्बद्ध है। वाक्य भी विशिष्ट बस्तु 
का ही प्रतिपादन कर सकता है, निविशेष का नहीं। निर्विशेष वस्तु का प्रतिपादन करने में न पद का 
सामथ्य है, न वाक्य का। इससे मानना पड़ता है कि निधिशेष वस्त के विषय में शब्दप्रमाण बन नहीं 
सकता । ऐसी ध्थिति में निविशेष ब्रह्म शब्दप्रमाण से सिद्ध हो नहीं सकता। 


यहाँ पर अद्व ती विद्वानों के द्वारा यह अश्न उठाया जातो है कि “नि्विशेष” यह शब्द किसका 
ईतिपादन करता है मानना पड़ता है कि यह निर्विशेष शब्द निर्विशेष वस्तु का ही प्रतिपादन करता है । 
ज्ञिस प्रकार घट शब्द से पट का प्रतिपादन हो नहीं सकता, उसी अकार निविशेष शब्द से सबिशेष वस्तु 
का प्रतिपादन नहीं हो सकता । ऐसी स्थिति में यह केसे कहा जा सकता है कि सभी शब्द्‌ सविशेष वश्धतु 
का ही प्रतिपादन करते हैं ९ इस प्रश्न के उत्तर में श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने यह कहा है कि निर्विशेष शब्द 
भी सविशेष वस्तु का ही बोधक है। विचार करना होगा कि ज्ञोक में निर्विशेष शब्द का प्रयोग कब होता 
है । लोक में कोई पूछता है कि उस नगर में आज क्या विशेष है। दूसरा कहता है कि आज उस नगर में 
कोई दिशेष नहीं, आज बह नगर निविशेष है अर्थात्‌ विशेषरहित है। क्‍या इस उत्तर का यह भाव हो 
सकता है कि उस नगर में आज गृहमार्ग जनता और बाज़ार इत्यादि कोई विशेष है ही नहीं, बह नगर इन 
विशेषों से रहित है १ इस उत्तर का यह भाव नहीं हो सकता क्योंकि नगर में वे सभी विशेष विद्यमान हें। 
निविशेष कहने का भाव थही है कि उस नगर में आज कोई विशेष समाचार नहीं है | विशेष समाचाररूपी 
विशेष का ही निषेध करने के लिये वहाँ निर्दिशेष शब्द का प्रयोग होता है। इस विवेचन से फलित होता 
है कि कई विशेषों से युक्त नगर इत्यादि पदार्थों में निर्विशेष शब्द का प्रयोग इस भाव से ही किया जाता है 
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कि दूसरे नगर इत्यादि पदार्था में होने वाले विशेष समाचार इत्यादि विशेष उस नगर में नहीं हैं । इस 
अर्थ का प्रतिपादन करने के लिये ही निर्विशेष शब्द प्रयुक्त होता हे। अनेक विशेषों से युक्त पदाथ में 
अन्य पदार्था में देख गये किसी विशेष के न होने के कारण ही निविशेष शब्द प्रयुक्त होता है। निविशेष 
शब्द भी सविशेष बच्नु का ही प्रतिपादक है। अस्यान्य विशेष होने पर भी विवक्षित विशेष न होने के 
कारण निर्विशप शब्द का प्रयोग होता है। इस प्रकार कहकर श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने इसी सिद्धान्त को 
स्थिर किया हैं कि सभी शब्द सविशेष वस्तु के ही प्रतिपादक हैं। निर्विशेष ब्रह्म शब्दप्रमाण से सिद्ध 
नहीं हो सकता ! 


निविशेषज्नद्य खयंप्रकाशवादस्य खयडनम 
निर्विशेषत्रह्म के स्वयंप्रकाशवाद का निराकरण 


ग्रथ स्यातु-नास्माभिनिविशेषे स्वयप्रकाशे वर्तुनि शब्दः प्रमाणमित्युच्यते, स्वत 
'' सिद्धस्थ प्रसाणानपेक्षत्वात्‌ । सर्वे: शब्देस्तदुपरागविशेया ज्ञातृत्वादयः स्व निरस्यन्ते, 
सर्वेषु विशेषेष्ष॒ निवृत्तोषु वस्तुमात्रमतवच्छिन्त॑ स्वयंप्रकाश स्वत एवावतिप्ठत इति । 
नेतदेवमू, केन शब्देन तद्वस्तु निदिश्य तदगता विशेषा निरस्यन्ते, ज्ञप्तिमात्रशब्देनेति चेन्न, 
सोडपि सविशेषमेव वस्त्ववलम्बते, प्रकृतिप्रत्ययरूपेरा विशेषगर्भत्वात्तस्य । ज्ञा श्रवबोधन 
इति झ्कर्मक: सकतु कः क्रियाविशेष: क्रियान्तरव्यावर्सकस्वभावविशेषश्च प्रकृत्याउवगम्यते, 
प्रत्ययेन लिख्धसड्भचादय: । स्वतःसिद्धावप्येतत्स्वभावविशेषविरहे सिद्धिरेव न स्यथात्‌ । 
ग्रनन्‍्यसाधनस्वभावतया हि ज्ञप्तेः स्वरतःसिद्धिरुच्यते । ब्रह्मस्वरूपं कृत्स्त॑ सबेदा 
स्वयमेव॒ प्रकाशते चेतू, न तस्सिन्नन्यधर्माध्यास: सम्भवति । न हि रज्जुस्वरूपेड्बभासमाने 
स्पत्वादिरध्यम्यते । श्रत एब हि भवद्धूराच्छादिकाइविद्याउभ्युपगम्यते । ततश् शाख्रीय- 
निवर्तकज्ञानस्प ब्रह्मरित तिरोहितांशों विषयः । श्रन्यथा तस्य निवर्सकरत्व च न स्यातु । 
ग्रधिष्ठानातिरेकिरज्जुत्वप्रकाशनेन हि सपंत्व॑ बाध्यते । एकश्चेह्िशेणों ज्ञानमात्रे वस्तुनि 
शब्देनाभिधीयते, स थ ब्रह्मविशेषणं भवतीति सर्वश्षुतिप्रतिपादितसर्वंविशेषणविशिष्टं ब्रह्म 
भवति । श्रतः प्रामारिणकारनां न केनापि प्रमाणन निर्विशेषवस्तुसिद्धि: । 


श्रीभाष्यकार स्वामी जी के द्वारा यह सिद्ध किये जाने पर कि निविशेष ब्रह्म शब्द्प्रमाण से सिद्ध 
नहीं हो सकता, अर तवादी विद्वान्‌ कहते हैं कि हम शब्दप्रमाण के द्वारा ब्रह्म की सिद्धि नहीं मानते । 
ब्रह्म स्वयंसिद्व पदार्थ है, उसे किसी प्रमाण से सिद्ध करने की आवश्यकता नहीं । ब्रह्म ज्ञानस्वरूप है । 
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ज्ञान स्वयंप्रकाश वस्तु है । वाह्य पदार्थों को प्रकाशित करने वाला ज्ञान अपने को स्वयं प्रकाशित करे, 
यह युक्त ही हैं । वाह्य पदार्थ स्वयं प्रकाशित नहीं होते किंतु ज्ञान से प्रकाशित होते हैं, अतरब जब तक 
ज्ञान न हों, तव तक उत पदार्थों की सत्ता के विषय्र में मनुष्यों को सन्‍्देह होता है। मनुष्यों को ज्ञान के 
विषय में यह सन्देह ऋभी नहीं होता कि हमकझो इस समय ज्ञान हो रहा है या नहीं । इसका कारण यही है 
कि ज्ञान रहते समय स्वयं अपने को प्रकाशित करता रहता है। बाह्य पदाथ ज्ञान से सिद्ध होते हैं ज्ञान स्वयं- 
प्रकाश होने के कारण स्वयंसिद्ध होता है, उसे दसरे किसी प्रमाण से सिद्ध होने की आवश्यकता नहीं । 
यहाँ पर यह शंका होती है कि यदि ज्ञानस्वरूप ब्रह्म स्वयंसिद्ध हे तो वेदान्तशाल्र निरथंक हो जायगा, 
क्योंकि ब्रह्म को सिद्ध करने के लिये उसकी आवश्यकता नहीं है। इस शंका का समाधान यह है कि 
वेदान्तशाब्ष तह्म को सिद्ध करने के लिये नहीं आये हैं किन्तु ब्रह्म में आरोरित ज्ञाठृत्व इत्यादि विशेषों का 
निषेध करने के ज्ञिये आये हैँ । विशेषों का निषेव करके वेदान्तशात्र सफल होते हैं । ज्ञातृत्व इत्यादि सभी 
आरोपित विशेषों का बाध होने पर निविशेष ब्रह्म स्वरूपमात्र रह जाता है। वह किसी भी विशेष से विशिष्ट 
न होकर स्वयंसिद्ध वना रहता है। यह निर्विशेषत्रह्मसिद्धि के विषय में अह्व॑ ती विद्वानों का कथन है । 
अद्वे तियों के उपयु क्त बाद का निराकरण करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा है कि यदि उपनिषच्छास्त 
ब्रह्म में आरोपित विशेषों का निषेध करने के लिये प्रवृत्त हैं तो किस शब्द से बह्यवस्तु का निर्देश करके 
वेदान्तशासत्र उसमें आरोपित विशेषों का निषेध करते हैं क्‍योंकि किसी शब्द से ब्रह्म का निर्देश करके ही 
वेदान्तशाख को बतल्ाना होगा कि ब्रह्म में ये विशेष नहीं हे। अठ्वोती कहते हैं कि ज्ञप्ति शब्द से 
ब्रह्म का निर्देश कर वेदान्तशाश्र आरोपितविशेषों का निषेध करते हैं। अद्वे तियों का यह कथन ठीक नहीं 
क्योंकि ज्ञप्ति शचद सविशेष वस्तु को ही बतला सकता है, निर्विशेष पदार्थ को नहीं बतला सकता | ज्ञप्ति 
शब्द अर्थात्‌ ज्ञानवाची शहद प्रकृति और प्रत्यय से बना है। विशेषविरिष्ट पदार्थ ही उस पद से बोधित 
होता है। ज्ञप्ति शब्द में प्रधान प्रकृति भाग ज्ञाधातु है जिस का अथ ज्ञान है। “ज्ञा अवबोधने” ऐसा 
धातुपाठ है। अववोधन शब्द का अथ है ज्ञान । ज्ञाधातु ज्ञानहूपी क्रियाविशेष को बतलाता है जो सकर्मक 
एवं सकठ क हैं। जानकार पुरुष ज्ञान का कर्ता है ज्ञान का विषय घटादिपदार्थ ज्ञान का कर्म है। इस 
प्रकार ज्ञान क्रिया सकमक एवं सकठ क होती है। ज्ञान क्रिया में असाधारण एक स्वभाव रहता है जो 
दूसरी किसी क्रिया में नहीं पाया जाता। वह स्वभाव यही है कि ज्ञान परप्रकाशक एवं स्वयंप्रकाश है, 
अन्य सभी क्रियायें जड़ होने के कारण ज्ञान के द्वारा प्रकाशित होने वाली हैं, स्वयंप्रकाश नहीं। इस 
प्रकार सकमेक सकठ क तथा विलक्षण स्वभावबिशिष्ट ज्ञानहूपों क्रियाविशेष प्रकृतिभाग से अभिहित होता 
है । प्रत्ययभाग से लिह्ल संख्या आदि अमभिहित होते हैं | इस विवेचन से सिद्ध होता है कि ज्ञान सकर्मकत्व 
ओर सकत्‌ कत्व इत्यादि विशेषों से युक्त है, ज्ञान निर्विशेष नहीं हो सकता। विषयों का प्रकाशक होने के 
कारण ज्ञान सकमक माना जाता है तथा अद्दर्थ का आश्रय लेकर रहने के कारण ज्ञान सकते क माना 
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जाता है| इस प्रकार सविशेष होने के कारण ही ज्ञान स्वयंप्रकाश सिद्द होता है। अद्ठ तवादी भी ज्ञान के 
स्वयंप्रकाशत्व के विषय में यही युक्ति देते हैं कि ज्ञान इतर पदार्था का प्रकाशक होने के कारण स्वयंप्रकाश 
है । जो ज्ञान दूसरों को प्रकारित करने में क्षमता रखता हैं वह अपने को प्रकाशित करने में दूसरों की 
अपेक्षा नहीं रख सकता । वह अपने को प्रकाशित करने की क्षमता स्वयं रखता हं। दूसरों को प्रकाशित 
करने वाले ज्ञान को सकरमक मानना ही होगा। ज्ञान में सकमकत्व इत्यादि विशेष न माने जाये तो ज्ञान 
का स्वयंत्रकाशत्व ही सिद्ध नहीं होगा । ज्ञान को स्वयंप्रकाश मानने वाले अइ तवादियों को ज्ञान सविशेष 
मानना ही होगा । यदि ज्ञान निर्विशेष माना जाय तो वह स्वयंप्रकाश सिद्ध नहीं होगा । ब्रह्म के मिविशेषत्व 
के विपय में यह एक दोष है जो अबतक कहा गया है। दूसरा दोष यह है कि यदि पूरा ब्रद्मस्वरूप 
सदा स्वयं प्रकाशित होता रहता है तो उसमें अन्यत्र विद्यमान किसी भी घर्म का आरोप नहों हो सकता | 
लोक में देखा जाता हैं कि जबतक रज्जुस्वरूप प्रकाशता रहता है तबतक सपेत्व आदि घर्म का आरोप 
नहीं होता । किन्तु जब रज्जुध्वरूप नहीं प्रकाशता है तभी सप्पेत्व आदि धर्मों का आरोप अर्थात्‌ भ्रम होता 
है । आप लोगों ने अर्थान्‌ अद्व तबादियों ने भी इस बात को माना है कि ब्रह्मस्वरूप पूरा प्रकाशते समय 
आरोप नहीं हो सकता। अतएवं आप लोगों ने ब्रह्मस्वरूप को आच्छादित करने वाल्ली अविद्या को 
माना है । आप लोगों ने यह स्वीकार किया है कि प्रथमतः अविद्या ब्रह्म को आच्छादित करती हे ब्रह्मस्वरूप 
दा अच्छी तरह से प्रकाश नहीं होता अतएवं आगे नाना प्रकार का आरोप होता रहता है। यह आरोप 
तभी बन्द होगा जब शारूजन्य तत्त्वज्ञान से अविद्या नष्ट हो जायेगी। आच्छादित ब्रह्मगत विशेष का 
प्रहण करने वाला तत्त्वज्ञान ही अविद्या को नष्ट कर सकता है, यदि वह ज्ञान उस तिरोहित विशेष का 
ग्रहण न करे तो अविद्या को नष्ट नहीं कर सकता । रज्जुपपेश्रम मे रज्जुस्वरूप अधिश्ठान है, सप अध्यस्त 
हैं। अधिष्ठान रज्जुस्थरूप की अपेक्षा अतिरिक्त बनने वाले रज्जुत्वरूप विशेषधम का ग्रहण करने वाले 
तत्त्वज्ञान के द्वारा ही सपपभ्रम निवृत्त होता है। प्रकृत में यह मानना होगा कि ज्ञानध्वरूप ब्रह्म में वह 
विशेष वेदान्तशाब्ब से बतलाया जाता है जिसको जान लेने पर यह सम्पूर्ण श्रम नष्ट हो जाता है। वह 
विशेष ब्रह्म में रहने वाला कोई विशेष घमं है। ऐसी स्थिति में प्रपद्च श्रम का बाघ करने वाले शाख्रजन्य 
तक्त्वज्ञान के द्वारा ग्रहीत होने वाले एक विशेष धर्म को ब्रह्म में मानना होगा । यदि ब्रह्म एक विशेषण से 
भी विशिष्ट हो जाता है तो बह सविशेष बन ही जाता है। ऐसी स्थिति में ब्रह्म को सभी श्र॒तियों द्वारा 
प्रतिपादित सबंविशेषणों से विशिष्ट मानना ही उचित होगा । इस प्रकार विवेचन कर श्रीभाष्यकार स्वामी 
जी ने यह सिद्ध किया है कि प्रामाणिक पुरुषों को किसी भी प्रमाण से निबिशेषवस्तु सिद्ध नहीं होती। 
प्रामाशिकों को निविशेषवस्तु मानना उचित नहीं । इस प्रकार सिद्ध कर श्रीआष्यकार स्वामी जी ने निविशेष 
ब्रद्मयाद का खण्डन किया है । 
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६६ # बेदाधसंभह: # 


निविकल्पकप्रत्यज्ञ॑ निविशेषग्राहकमितिवादस्य निराकरणम्‌ 
निविकल्पकप्रत्यक्ष द्वारा निविशषवस्तु के ग्राहकत्व का निराकरण 


निविकल्पकप्रत्यक्षेषपि सविशेषमेव वस्तु प्रतीयते, श्रन्यथा सविकल्पके सोध्यमिति 
पूर्वावगतप्रकारविशिष्टप्रत्ययानुपपत्त :, वस्तुसंस्थानविशेषरूपत्वाद्‌। गोत्वादेनिविकल्पक- 
दशायामपि सरसंस्थानमेव वस्त्वित्यमिति प्रतीयते । द्वितीयादिप्रत्ययेषु तस्थेव संस्थान- 
विशेषस्यानेकवस्तुनिष्ठतामात्र प्रतीयते । संस्थानरूपप्रकाराख्यस्थ पदार्थस्यानेकवस्तु- 
निहठतयाउने कवस्तु विशेषशत्व द्वितीयादिप्रत्यवावगम्पभिति द्वितीयादिप्रत्ययास्सविकटपका 
इत्युच्यन्ते । 


आगे श्रीभाष्यकार स्वामी ज्ञी ने अह् तवादियों के इस कथन का-कि निविकल्पकप्रत्यक्ष 
निर्विशेषवस्तु का ग्रहण करता हैं--खण्डन किया है। बौद्ध और अद्वे ती इत्यादि बादियों ने यह माना है 
कि निर्विकल्पकप्रत्यक्ष सबविशेषशून्य वस्तु का ग्रहण करता है। उनका यह मन्तव्य समीचीन नहीं है । 
“यह वस्तु ऐसी है! इस प्रकार का ही ज्ञान का स्वरूप होता है। ज्ञान में “यह वस्तु” कहकर पदाथे का 
स्वरूप तथा ऐसी” कहकर तद्गत विशेष भासित होता है। इससे यही फलित होता है कि सभी ज्ञात 
सविशेषवस्तु का ही ग्रहण करते हँ। कई वादियों ने यह माना है कि निर्विकल्पकप्रत्यक्ष में जाति गुण 
ओर द्रव्य इत्यादि विना आपसी सम्बन्ध के अलग २ गृहीत होते हैं। उनका यह बाद भी ठीक नहीं है 
क्योंकि परस्पर में सदा सम्बन्ध रखने वाले तथा एक इन्द्रिय से गृहीत होने योग्य जातिगुण और द्रव्य 
इत्यादि पदार्थ विशेष्यविशेषशभाव से एक साथ ग्रृहीत हो सकते हैं तथा यह अनुभव भी--कि “यह 
पदार्थ ऐसा हैं”--यही सिद्ध करता है कि प्राथमिकप्रस्यक्ष में जातिगुण और द्रव्य इत्यादि पदार्थ विशेष्य- 
विशेषशभाव से गृहीत होते हैं। यहाँ पर यह प्रश्त उठता है कि अन्यान्यवादियों मे निर्विकल्पक एवं 
सविकल्पकप्रत्यक्ष में इस प्रकार भेद को सिद्ध किया हैँ कि निर्विकल्पकप्रत्यक्ष विशेषणरहितवस्तु का 
अहण करता है सबविकल्पकप्रत्यकज्ष विशेषशविशिष्ट पदार्थ का ग्रहण करता है। यदि सिद्धान्त में ये दोनों 
प्रत्यज्ञ विशेषशविशिष्ववस्तु के ग्राहक माने जायें तो इसमें भेद कैसे सिद्ध किया जा सकता है ? इस 
प्रश्न के उत्तर में श्रीरामानुज़ स्वामी जी ने यह कहा है कि अनुभव के अनुसार सभी ज्ञान विशेषशविशिष्ट- 
वस्तु के ही ग्राहक सिद्ध होते हैं, कोई भी ज्ञान निर्विशेषवस्तु का ग्राहक प्रतीत महीं होता | उसको सिद्ध 
करने के लिये परवादियों के द्वारा कही जाने दाल्ली युक्तियाँ सारहीन हैं। ऐसी स्थिति में निर्विकल्पक- 
प्रत्यज्ञ ओर सविकल्पकप्रत्यक्ष में भद इस प्रकार ही सिद्ध करना होगा कि अधिकविशेषणविशिष्ट पदार्थ 
का ग्रहण करने बाला प्रत्यक्ष स विकल्पकप्रत्यक्ष है। अल्पविशेषण से विशिष्ट पदार्थ का ग्रहण करने 
व्राला प्रत्यक्ष निबिकल्पकःत्वक्ञ है। जिस प्रकार लोक में अल्प घन वाले पुरुष को निर्धन एवं अधिक धन 
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वाले पुरुष को घनिक कहा जाता है। उसी प्रकार प्रकृत में समकना चाहिये। इस प्रकार भेद करना 
असंगत ही है कि निविशेषवस्तु का ग्राहक ज्ञान निर्विकल्पक है तथा सविशेषवस्तु का ग्राहक ज्ञान 
सब्कल्पक है। यह प्रश्न उठता है कि किप्त प्रकार के प्रत्यक्ष को निर्बिकल्पक एवं किस प्रकार के प्रत्यक्ष 
को सविकल्पक कहना चाहिये। उत्तर यही हैं कि प्रथमपिण्ड के बिपय में होने वाले प्रत्यक्ष को निविकल्पक 
एवं द्वितीय आदि पिण्डों के विषय में होने वाले प्रत्यज्ञ को सविकल्पक कहना चाहिये। भाव यह है कि 
प्रथम गोव्यक्ति को देखने वाला मनुष्य समझता है. कि यह गौ है। वही मनुष्य आगे दूसरे और तीसरे 
इत्यादि गोव्यक्तियों को देखते समय सममभता है कि यह भी गौ है। प्रथमपिण्ड्ग्रहण में “यह गो है” ऐसा 
ज्ञान होता है । ट्वितीय आदि पिण्डग्रहण में “यह भी गौ है” ऐसा ज्ञान होता है । प्रथमपिण्ड्ग्रहण में 
गोव्यक्ति विशेष्य के रूप में तथा गोस्बजाति प्रकार रूप में मासती है। द्वितीय आदि पिण्डग्रहण में भी 
गोव्यक्ति विशेष्यरूप में तथा गोत्वजाति प्रकार रूप में भासती है। इस प्रकार दोनों ही प्रत्यक्ष प्रकार- 
विशिष्टवस्तु का ही ग्रहण करते हैं। कोई भी प्रत्यक्ष निष्पकारबस्तु का प्रहण नहीं करता। अन्तर इतना 
ही है कि प्रथमपिण्ड्ग्रहण में यद्यपि गोत्वजाति भासती है किन्तु उस समय यह पता नहीं चल्लता कि यह्द 
गोल्वजाति व्यक्त्यन्तर में सी रहने वाली है। किन्तु ह्वितीयादिपिण्डग्रहणु में गोत्वजाति के मान के साथ 
यह भी विदित होता है कि यह गोत्वजाति--जो पहले व्यक्ति में देखी गयी हे--इन द्वितीयादि व्यक्तियों में 
भी दिखाई देती है। इस प्रकार गोत्वजाति की व्यक्त्यन्तरों में अजुवृत्ति द्वितीयादिपिण्ड्ग्रहण में भासती 
है, प्रथमपिण्डग्रहण में नहीं | प्रथमविण्डप्रहण में व्यक्ति और जाति भासती है किन्तु जाति की व्यक्त्यन्तर 
में अनुदृत्ति नहीं भमासती है। अतण्व प्रथमपिण्ड्म्रहण अल्पग्राहक होने से निविकल्पक कहलाता है । 
ह्िवीयादिपिण्ड्ग्रहएों में गोव्यक्ति जाति एवं जाति की व्यक्त्यन्तर में अनुबृत्ति ये तीनों अथ भासते हैं । 
अतण्व द्वितीयादिपिण्डप्रहण अधिक ग्राहक होने से सविकल्पक कहलाते हैं। द्वितीयादिपिण्डग्रहण में 
जाति की अनुब्बत्ति भी मासती है अतएब उस ज्ञान का आकार “यह भी गौ हैं” इस प्रकार का होता है । 
प्रथमपिग्ड्यहण में गोत्वजाति की अनुवृत्ति नहीं भासती है। अत्ब उस ज्ञान का आकार “यह गो हे” 
इस प्रकार का होता है। ह्वितीयादिपिण्ड्ग्रहणु में अनुब॒त्ति भासने का कारण यही है. कि प्रथमपिण्डयहण 
में भी ज्ञाति का साक्षात्कार हो गया, उससे संस्कार उत्पन्न हुआ, उस संस्कार से युक्त इन्द्रिय से छ्विंतीयादि- 
पिण्डों को देखते समय जाति की ज्ञानकारी के साथ ही साथ यह भी विदित होता है कि यह जाति पहले 
एक व्यक्ति में देखी गई है अब इस अन्य व्यक्ति में दिखाई देती है । अतण्ब ह्वितीयादिपिण्डग्रहण में 
अनुवृत्ति भी भासने लगती है । निबिकल्प कहे जाने वाले प्रथमपिण्डयूहण में सी जातिविशिष्टव॒स्तु ही भासती 
है निर्बिशेष नहीं । निर्विकल्प में जाति का भान होने पर ही सविकल्प में अनुबृत्ति का मान घट सकता है । 
“बैसे ही यह भी गौ है” यही सविकल्पक ज्ञान का आकार है। इसमें पूवविदित गोव्वजाति की ठप्रक्त्यन्तर- 
सम्बन्धरूपिणी अनुवृत्ति संस्कारबल से भासती है। निविकल्पक में यदि जाति का भान न होता तो सबिकल्पक 
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४ वेदाथसंग्रहः के 






है ह 6 
में उसकी अनदृत्ति का भान हो ही नहीं सकता । किन्तु हो रहा है, इसलिये मानना पड़ता है कि निविकल्पक 
मे भी जातिविशिष्टवन्तु का ही भान होता है, निर्विशेष का नहीं | गोव्यक्ति में जो विलक्षण अब 
सन्निवेश है, वहीं गोत्वजञाति है, उससे अतिरिक्त नहीं। प्रथम गोव्यक्ति को देखते कब भी विलक्ञण 
अबयवसबिवेश से युक्त व्यक्ति ही यह गौ है” ऐसा भासता है। द्वितीयादिपिण्ड्ग्रहणा में ड्सी स्‌ भबेरा 
का अन्य व्यक्ति में भी सद्भाव प्रतीत होता है। सन्निवेश ही जाति है, वही ज्ञान में प्रकाररूप मे भासती है, 
उसका अन्‍्यान्य व्यक्तियाँ के प्रति विशेषण के रूप में भान द्वितीयादिविण्डमहणों में ही होता हे । अल 
अधिक ग्राहक होने के कारण ढितीयादिपिण्डप्रहश सविकल्पक कहलाते हैं अल्पप्राहक बम से अप 
पिण्डप्रहण निर्विकल्पषक कहलाता है। विषयभान की दृष्टि से निर्विकल्थक और सविकल्पक में यह अब 
सिद्ध होता है. कि निर्विकल्पक में व्यक्ति और जाति थे दो पदाथ भासते हैं, सबिकल्पक में व्यक्त जाति 
और जाति की अनुब्ृत्ति ये तीन पदार्थ भासते हैं | ज्ञानोसादक कारण की दृड्ि से इन दोनों में यह भेद 
सिद्ध होता है कि केवल इन्द्रिय से निर्विकल्पक ज्ञान उसपन्न होता है, संस्कारसह्वित इन्द्रिय से या 
ज्ञान उसन्न होता है। यह भेद सर्ववा असंगत है कि निबिकल्पक निविशेषवघ्तु का ग्राहक है, तथा 
सबिक्ल्पक सविशेषवस्तु का ग्राहक है। इस प्रकार विवेचन करके श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने अ् तवादी 
इत्यादि बादियों के इस मत का--कि निर्विकल्पक निर्विशेषवस्तु का ग्राहक है--खण्डन किया है । 


प्रसड्रात्‌ जातिव्यक्तिविषये मेंदा|मेदवादस्य खरडनम्‌ 
ज्ञाति ओर व्यक्ति में भदाभेद वाद का निराकरण 


अ्रत एवेकस्थ पदाथस्य भिन्नाभिन्नरूपेश दृद्यात्मकत्य॑ विरुद्ध प्रत्युक्तम, संस्थानस्य 
संस्थानिन: प्रकारतया पदार्थान्तरत्वं, प्रकारत्वादेव पृथक्सिद्धचनहेत्वं पृथगनुपलम्भवचेति 
न दयात्मकत्वसिद्धिः । 
आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने प्रसंगसंगति से भेदाभेदवादियों के मत का खण्डन किया है। 
भेदाभेदबादियों ने जाति और व्यक्ति में भेद के साथ अभेद भी माना है। यह अथ श्रीभाष्यकार स्वामी 
जी के स्मरशपथ में आ गया है। स्मरण में आये हुये अथे पर विचार करना चाहिये, उपेक्षा नहीं करनी 
चाहिये। यही प्रसंगसंगति कहलाती है। अब प्रसंगसंगति के अनुसार भेदाभेदवादियों के मत पर 
विचार किया जाता है। भेदाभेदवादी जाति ओर व्यक्ति के विषय में भेदाभेद मानते हुये यह कहते हैं कि 
ज्ञाति व्यक्ति से भिन्न एवं अभिन्न हे। इसमें चार हेतु हैं (१) सहोपत्म्म निग्रम है अर्थात्‌ जाति ओर व्यक्ति 
सदा साथ ही प्रतीत होते रहते हैं, इसलिये इनमें भेदाभेद सिद्ध होता है। (२) सामानाविकरण्य प्रत्यय है 


च्के 
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इस प्रतीति में “यह” शब्द व्यक्ति- 
वाचक है, “गो” शब्द जातिबाचक है। “यह गौ है” इस प्रतीति के अनुसार जाति ओर व्यक्ति में 
अभेद भी सिद्ध होता है और भेद भी । घट और कलश इत्यादि अत्यन्त अभिन्न पदाथों के विषय में 
अशेदप्रतोति नहीं होती, घट और पट इत्यादि अत्यन्त भिन्न पदार्थों के विषय में भी अभेदग्रतीति 
नहीं होती, किन्तु जाति और व्यक्ति के विषय में “यह गौ है” ऐसी अशभेदप्रतीति होती है। यही 
सामानाधिकरण्य प्रत्यय है। इससे जाति और व्यक्ति में भेदासेद सिद्ध होता है। (३) एकशब्दानुविद्ध प्रत्यय 
है अर्थात्‌ “यह एक गो है” ऐसी ग्रतीति होती है, इससे भी जाति और व्यक्ति में अभेद सिद्ध होता है 
क्योंकि एक शब्द ऐक्य्र का वाचक है। (४) प्रथमपिण्उ्प्रहण में जाति और व्यक्ति में अभेद प्रतीति होती 
है। भाव यह है कि मनुष्य जब सर्वप्रथम गोव्यक्ति को देखता है, उस समय व्यक्ति ओर जाति में भेद 
विदित नहीं होता । भेद तभी विदित हो सकता है जब भेद कराने वाले आकार विदित हों। व्यक्ति 
ओर जाति में भेद कराने वाले आकार ये ही हैं. कि व्यक्ति व्यावृत्त रहती है अर्थात्‌ प्रत्येक व्यक्ति अलग २ 
रहती है, जाति अनुबृत्त रहती है अर्थात्‌ सब व्यक्तियों में बनी रहती है। प्रथमपिण्ड्ग्नहण के समय अन्यान्य 
व्यक्ति बिदित न होने के कारण न व्यक्ति व्यावृत्त दिखाई देती है, न जाति ही अनुवृत्त दिखाई देती है । 
इस प्रकार भेद कराने वाले आकारों का भान न होने के कारण प्रथमपिण्ड्ग्रहण में जाति ओर व्यक्ति में 
भेद विदित नहीं होता किन्तु अभेद विदित होता है। इस प्रकार उपयु क्त चार हेतुओं से जाति ओर व्यक्ति 
में भेद ओर अभेद सिद्ध होते हैं। जाति और व्यक्ति में भेदाभेद सिद्ध होने पर यह भी कहा जा सकता 
है कि सभी व्यक्ति व्यक्ति की दृष्टि से भिन्न हैं, तथा जाति की दृष्टि से अभिन्न हैं | इस प्रकार एक ही पदार्थ 
भिन्नाभिन्नरूप से उभयरूप बन जाता है। यह भेदाभेदवादियों का कथन है ।' इस बाद पर समालोचना 
करते हुये श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने यह कहा है कि एक पदार्थ भिन्नाभिन्न रूप से उभयरूप वाला नहीं 
बन सकता क्‍योंकि वह भिन्न होने पर अभिन्न नहीं हो सकता तथा अभिन्न होने पर भिन्न भी नहीं बन 
सकता | भिन्नत्व और अभिन्नत्व ये दोनों धर्म परस्पर विरुद्ध हैं अतएव एकत्र समाषेश नहीं पा सकते । 
जाति ओर व्यक्ति में भेदाभेद को सिद्ध करने के लिये जो चार हेतु बतलाये गये हैं वे हेत्वाभास हैं, 
उनसे भेदाभेद सिद्ध नहीं हो सकता। तथाहि--यह जो चतुर्थ हेतु बताया गया है कि प्रथमपिण्डग्रहण में 
व्यावृत्तिर्प और अमुवृत्तिरूप भेदक आकार विद्ति न होने से जाति और व्यक्ति में अभेद सिद्ध होता है, 
यह हेतु हेत्वाभास है क्योंकि प्रथमपिण्ड्ग्रहण में भी जाति ओर व्यक्ति में भेद ही बिदित होता है कारण 
यह कि “यह गौ है” इस प्रकार के प्रथमपिण्डप्रहण में व्यक्ति विशेष्यरूप में तथा जाति प्रकाररूप में भासती 
है, प्रथमपिण्डग्रहण व्यक्ति को विशेष्यरूप में तथा जाति को विशेषशरूप में दिखाता हुआ उनमें भेद्‌ को ही 
सिद्ध करता है। यह विशेष्यविशेषशभाव ही भेदक आकार है। इससे भेद ही सिद्ध होता है । व्यावृत्तिरूप 
और अनुवृत्तिरूप भेदक आकार विद्त न होने पर भरी विशेष्यविशेषशभावरूपी भेदक आकार प्रथमपिएड- 


अर्थात्‌ जाति और व्यक्ति अभिन्न रूप में प्रतीत होते हैं। “यह गौ है” इ 
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ग्रहण में भी भासता है उससे जाति और व्यक्ति में भेद ही सिद्ध होता है। प्रथमहेतु सहोपलम्भ नियम हें, 
वह भी हत्वाभास है। जाति और व्यक्ति सदा साथ प्रतीत होते रहते हैं इसमें यह कारण नहीं है कि इनमें 
असेद है, किन्तु कारण यही है कि जाति व्यक्ति के साथ ही रहने वाली वस्तु है। जाति और व्यक्ति में जो 
अप्रथक्‌ सिद्धि सम्बन्ध हैं वह यही है कि जाति व्यक्ति को छोड़कर नहीं रह सकती, साथ ही रहने वाली है । 
जाति ओर व्यक्ति चछुरादि इन्द्रियों की प्राह्मवस्तु है। एक इन्द्रिय से ग्राह्म होने के कारण तथा साथ रहने के 
कारण ही जाति ओर व्यक्ति साथ विद्दित होती हैं। इनमें अभेद होने के कारण साथ विदित होती हों, यह 
बात नहीं । द्वितीय हेतु सामानाधिकरण्य है, यह भी हेल्वाभास है । द्वितीय हेतु की व्याख्या करते हुये 
भदसदवादियों ने यह कहा है कि “यह गौ है” ऐसी प्रतीत होती है, इसमें “यह” शब्द व्यक्तिवाचक है 
“गो” शब्द जातिवाचक है | “यह गो है” इस अभेद प्रतीत से जाति और व्यक्ति में अभेद सिद्ध होता है । 
अभेदप्रतीति ही सामानाधिकरण्य प्रत्यय कहलाती है । उनका यह कथन ठीक नहीं, क्योंकि गोशब्द 
गोत्वज्ञाति भर का वाचक नहीं, किन्तु गोत्वविशिष्टपदार्थ का वाचक है) गो शब्द से गोत्वजाति प्रकार 
रूप में तथा गोव्यक्ति विशेष्यरूप में अभिहित होती है। जाति अप्रथक्‌ सिद्ध विशेषण है, अतणव जाति- 
बोधक गोशब्द व्यक्ति तक का बोध करता है। “वह गौ है? इस प्रतीति का यह अर्थ नहीं है कि “थह 
गोत्वजाति हैं? किन्तु यही अर्थ है कि “यह गोत्वजातिविशिष्ट है? | जातिवाचकशब्द जातिमात्र में पर्यवसान 
न पाकर व्यक्ति तक का बोध कराते हैं। “यह गौ है? इस प्रतीति से जाति और व्यक्ति में अभेद सिद्ध नहीं 
होता किन्तु व्यक्ति विशिष्टवस्तु और जातिविशिष्टवस्तु में अभेद सिद्ध होता है । तृतीय हेतु यह कहा गया है 
कि “यह एक गौ है” इस एकशब्दयुक्त प्रतंति से जाति और व्यक्ति में ऐक्य सिद्ध होता है। यह हेतु भी 
हत्वाभास ही है क्योंकि “यह एक गौ है” यह प्रतीति व्यक्ति को एक सिद्ध करती है जाति और व्यक्ति में 
एकता को सिद्ध नहीं करती। इस प्रतीति का यही भाव है कि यह एक गोव्यक्ति है अनेक गोव्यक्ति नहीं । 
इस प्रकार श्रीमाष्यकार स्वामी जी ने चार हेतुओं को अन्यथासिद्ध कहकर जाति और व्यक्ति में भेदाभेद का 
खख्डन किया है तथा उनमें भेद को ही सिद्ध किया है। यह बिचार अद्ौत से सम्बन्ध न रखने पर भी 
प्रसंगसंगति से यहाँ वर्णित हुआ है। 


अद्वतिक्ृताया वाचारम्भणश्रुतिव्यास्याया निराकरणम 
अढ्व तियों द्वारा वर्शित “बाचारम्भण” श्रुति व्याख्या का निराकरण 
अपि च निविशेषवस्तुवादिना स्वयंप्रकाशे वस्तुनि तदुपरागविशेषाः शब्द: स्े- 
निरस्थन्त इति बदता के ते शब्दा निषेधका इति वक्तव्यस्‌.) “वाचारम्भरणं विकारों 
तामधेय॑ सृत्तिकेत्येव सत्य” मिति विकारनामधेययोर्वाचारस्भर मात्रत्वात्‌ यत्तन्न कारण- 
तयोपलक्ष्यते वस्तुमात्र तदेव सत्यमन्यदसत्यमितीयं श्रुतिबंदतीति चेत्‌-नंतदुपपद्चते, 
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“एकस्मिन्‌ विज्ञाते सर्व विज्ञातं भवती' ति प्रतिन्नाते श्रत्यज्ञानेनान्यज्ञानासंभवं मन्वाय- 
स्थकसेव वस्तु विकाराद्यवस्थाविशेषेश पारसाथिकेनेव नानारूपमबस्थितं चेत, तत्नेक- 
स्मिन्‌ विज्ञाते तस्माहिलक्षणसंस्थानान्तरमपि तदेव वस्त्विति तत्न हष्ठान्तोड्यं निदशितः । 
सात्र कस्यचिद्विशेषस्य निषेधकः को5डपि शब्दों ह्यते । “वायारम्भण” समिति वाचा 
व्यवहारेण, श्रारभ्यत इति श्रारम्भरास्‌ । पिण्डरूपेशावस्थिताया सृत्तिकाया नाम चान्यत्‌, 
व्यवहारश्चान्य: । घटशरावादिरूपेरावस्थितायास्तस्या एवं पृत्तिकाया अन्यानि नाम- 
घेयानि व्यवहाराश्रान्याह॒शा: । तथाडइपि सर्वत्र मृत्तिकाद्रव्यसेकमेव नानासंस्थाननाना- 
लामधेयास्यां नानाव्यवहारेणशारम्यत इत्पेतदेव सत्यमित्यनेनान्यज्ञानेनान्यज्ञानसंभवों 
निर्दाशतः । नात्र किज्चिद्वस्तु निषिध्यत इति प्र्बभेवायमर्थ: प्रपछझिचितः । 

आगे श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने अद्व तियों के इस बाद का--कि वेदान्त ब्रह्म में आरोपित सेदों 
का निषेध करने के लिये भ्रवृत्त हैँ--खण्डन करते हुये कहा कि अद्वैती लोग कहा करते हैं कि ब्रह्म निर्विशेष 
एवं स्वयंप्रकाश पदार्थ है । डसमें अविद्या से विविध भेदरूपी विशेष आरोपित होते रहते हैं वेदान्तों से 
उन भेदों का निषेध किया जाता है। यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि वेदान्त में ऐसे कौन से शब्द हैं जिनसे 
उन विशेषों का निषेध होता है जो ब्रह्म में आरोपित हैं। इस प्रश्न का उत्तर देते हुये अक्वौतवादी कहते हैं 
कि सह्ठि्या में “वाचारम्भण विकारो नामधेय मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” ऐसा एक वाक्य है। इस वाक्य से ब्रह्म में 
आरोपित विशेषों का निषेध होता है। इस वाक्य्र का अर्थ यह है कि जहाँ सत्तिका घट और शराब इत्यादि 
रूप में परिणत होकर विविध विकार एवं नामघेथों को प्राप्त करती है वहाँ विकार और. नामथेय कहने भर 
: के हैं. अतउब मिथ्या हैं. वहाँ कारण रूप में रहने वाला मृत्तिकाद्रज्य ही सत्य हैं। ऐसे ही जगत में 
विद्यमान सभी विकार नामघेयमात्र-कहने भर के-हैं, अतर्व मिथ्या हैं । यहाँ कारण रूप में लक्षित होने 
वाला सन्‍्मात्र ब्रह्म ही सत्य है ओर सब असत्य है। यह इस श्रति का अथ है। इस श्रति से बद्ढा में 
आरोपित सभी विशेषों का निषेध हो जाता है। यह अद्वे तियों का कथन है। यह ठीक नहीं है क्वोंकि श्रति 
दूसरे ही अथ का ग्रतिपादन करती हैे। यह वाक्य सह्दिया का है। सद्विय्या के आरम्भ में यह प्रतिज्ञा 
वशित है कि एक को जानने से सब कुछ जाना जाता है। इसे ही एक विज्ञान से सम्पन्न होने वाले सर्व- 
विज्ञान की प्रतिज्ञा कहते हैं। इस प्रतिज्ञा को सुनकर शिष्य ने यह सोचा कि एक को जानने से सबको 
जानना असंभव है क्योंकि जगतू में विविध पदार्थ हैं उनमें एक को जानने से दूसरे पदार्थ नहीं जाने जा 
सकते । शिष्य की इस जिज्ञासा को समझकर गुरु ने इस भाव से उत्तर दिया कि इस सम्पूर्ण जगत का 
आदि कारण एक वस्तु है। वह कारणावस्था में एक रूप से रहता है, वहीं विविध कार्यावस्‍्थाओं को श्राप्त 
करता हुआ विविध रूर्पा में अवस्थित रहता है। उसका कारणाबस्था में होने वाला रूप तथा कार्यावस्था में 
होने वाले सभी रूप सत्य हैं। कारणावस्था में अवस्थित वही एक वस्तु जब कार्यावस्था में होने वाले 
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विविध रूपों को प्राप्त करता है तव कारणवस्तु को जानने से सभी कार्यपदार्थ जाने जा सकते हैं, क्योंकि 
कारणवस्तु और कार्यपदा्थे सभी अन्त में एक ही पदार्थ है। वही विविध रूपों को प्राप्त होता रहता है, 
उस कारणवस्तु को जानने से सब कुछ जाना जा सकता है। इस बात का समर्थन करने के लिये यहाँ पर 
उत्तिकाहृष्टान्त व्शित हुआ है। यहाँ ऐसा कोई भी शब्द नहीं है जो किसी भी विशेष का निषेध करता 
हो | इस दृष्टान्त का भाव यह है कि मृत्तिका ही घट और शराब आदि के रूप में परिणत होती है। मत्तिका 
की पिण्डत्वावस्था कारणावस्था है, उसकी घटत्व और शरावत्व इत्यादि अबस्थायें कार्यावस्‍्था हैं। मत्तिका का 
कारणावस्था में सत्पिए्ड ऐसा नाम है उससे मित्ति और घट इत्यादि कारये होते हैं। घट और शराब इत्यादि 
कार्यावस्था में उसी मृत्तिकाद॒व्य के घट और शराब इत्यादि नाम होते हैं, तथा जलाहरण इत्यादि काय होते 
हूं। इस प्रकार एक ही मत्तिकाद॒व्य कारणावस्था में किसी एक नाम को प्राप्त होता है तथा किसी एक काये 
को सम्पन्न करता है वहीं झृत्तिकाद॒व्य कार्यावसस्‍्था में दूसरे नाम को प्राप्त होता है, तथा दूसरे काये को 
सम्पन्न करता हैं। वाणी के द्वारा होने वाले विभिन्न व्यवहार को साधने के लिये मत्तिकाद्रव्य ही घटत्व 
ओर शराबत्व इत्यादि विभिन्न कार्यावस्‍था को तथा बिमिन्न नामों को प्राप्त करता है। कार्यवस्था एवं 
कारणावसच्था में होने वाले नामभेद और कार्यभेद के कारण मृत्तिकाद्रव्य में भेद नहीं होता । म्ृत्तिकाद्रव्य 
एक ही है। उसमें अवस्था सेंद के कारण नामभेद और कार्यभेद हुआ करता है। इसलिये घट और शराब 
इत्यादि कायपदाथ भी वास्तव में सृत्तिकाद्व्य ही है, उससे भिन्न नहीं। यही सत्य है, यही प्रामाणिक 
बात है। कारण द्रव्य और कार्यद्रव्य एक ही वस्तु है, इसलिये यह प्रतिज्ञा युक्त ही है कि कारण को समभने 
से कार्य बिदित हो सकता है। सम्पूर्ण जगत्‌ का कारण बनने वाले सदूत्रह्मै को जानने से जगत्‌ के 
अन्तर्गत सभी पदार्थ जाने जा सकते हैं। इस प्रतिज्ञा का भाव एक दृष्टान्त के द्वारा विशद जाना जा 
सकता है । वह दृष्टान्त यह है कि मान लिया जाय कि बचपन में देवदत्त को यज्ञदत्त ने देख लिया था । 
युवावस्था में पहुँचे हुये उसी देवद्त को फिर बही यज्ञदत्त देखकर कहता है कि इसे मैंने पहले ही देखा है । 
यदि उस प्रसंग में यज्ञदत्त से यह पूछा जाय कि क्या आपने इसे इसी युवत्वावस्था में ही उहल्ले देखा था 
तो बह क्या उत्तर देगा ? यही उत्तर देगा कि यद्यपि मैंने इसे पहले ऐसी युवत्वावस्था में नहीं देखा था, 
तथापि वाल्यावस्था में इसे मैंने देखा था इसलिये मेरा यह कथन युक्त ही है कि इसे मैंने पहले देखा था । 
इस दृष्टान्त के अनुसार प्रकृत में इस प्रतिज्ञा का भाव समभना चाहिये। कारणत्रद्म को जानने पर थ्रह 
कहा जा सकता है कि यह सम्पूर्ण कार्यजगत्‌ भी जान लिया गया है क्योंकि वह कारणब्रह्म ही तो इस 
जगत के रूप में बना है। यही इस श्रुति वाक्य का भाव है। इस श्रुति वाक्य में ऐसा एक भी शब्द नहीं है 
। किसी वस्तु का निषेध करता हो। इस श्रति वाक्य का उपयुक्त अर्थ पहले भी एकबार विस्तार से कहा 
गया हैं। इस प्रकार विवेचना कर श्रीरामानुज स्वामी जी ने यह सिद्ध किया है कि जगत्‌ का निषेध करने 
बाला एक भी शब्द श्रुति में नहीं है । 
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अद्दे तमत में श्रुति वशित मृत्पिण्डादि दृश्चन्त की अनुपपत्ति 


अ्रपि च “येनाश्षुतं श्षुत” सित्यादिना ब्रह्मग्यतिरिक्तस्यथ सर्वेस्थ मिथ्यात्व प्रतिज्ञात 
चेतु “यथा सोम्येकेन सुत्पिण्डेन! इत्यादिहृष्टान्तः साध्यविकलः स्थात्‌, रज्जुसर्पादि- 
वन्मृत्तिकाविकारस्थ घटशरावादेरसत्यत्वं॑ इवेतकेतो: शुक्षुघो: प्रमाणान्तरेश युक्‍त्या 
चासिद्धसिति । एतदपि सिबाधयिषितसिति चेत्‌ यथेति दृष्ठान्ततयोपादानं न घटते । 


“वाचारम्भरांं विकारों नामघेयम” यह श्रति जगत्‌ का निपेघ करती हैं। यह अ् तियों का मत हे । 
इसमें दूसरा दोष देते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि उपयु क्त श्रुति का वह तात्पय तभी माना जा 
सकता है जबकि “बेनाश्रुतं श्रुत भवति” इस श्रतिवाक्य में ब्रह्मग्यतिरिक्त सबका मिथ्यास्र श्रतिज्ञात हो । 
यदि कहा जाय कि उस श्रतिवाक्य से अह्यव्यतिरिक्त सबके मिथ्यात्व की ही प्रतिज्ञा की गई है, तब तो उन 
र्जुसर्पादि को-जिसका मिथ्यात्व सुनिश्चित है--दृश्टान्त रूप में बतलाना चाहिये था। श्रुति उसका 
उल्लेख न करके “यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन” इत्यादि वाक्य से मृत्तिकाविकार घट शराव आदि का दृष्टान्त 
रूप में उल्लेख करती है। यह दृष्ान्त साध्यविकत् अर्थात्‌ साध्यद्दीन हो जाता है। यह महान दोष है । 
यहाँ जगत्‌ में मिथ्यात्व साध्य है, इसमें दृष्टान्त के रूप में मृत्तिका के विकार घट ओर शराव आदि का 
उल्लेख है। दृशन्त वही हो सकता है, जिसमें पहले से ही साध्य सुनिश्चित हो । श्वेतकेतु के सामने घट 
ओर शराब इत्यादि विकार हृश्ान्त रूप में रक्‍्खे जा रहे हैं। जिस प्रकार श्वेतकेतु रण्जुसप अर्थात्‌ रज्जु में 
दीखने वाले सपे॑ आदि को मिथ्या जान सकता है, बेसे ही घट और शराब आदि विकार को मिथ्या नहीं 
जान सकता । श्वेतकेतु के पास न ऐसा कोई प्रमाण है, न ऐसी कोई युक्ति है जिससे वह घट ओर शराव 
आदि को मिथ्या जान सके । यदि कहा जाय कि यहाँ घट और शराब आदि विकारों को भी मिथ्या सिद्ध 
करना है तो उनको दृष्टान्त के रूप में वर्णन न करना चाहिये। वादी और प्रतिवादी दोनों जिसमें पहले से 
ही साध्य को जानते हैं, उसे ही वो दृश्टान्त रूंप में रखना चाहिये । श्रोता का जिसमें साध्य निश्चित नहीं है, 
उसे दृष्टान्त रूप में नहीं रक्खा जा सकता। यहाँ दृश्टान्त रूप में घट ओर शराव आदि विकार ही रक्‍्खे 
जाते हैं, र्जुसर्पादि नहीं। इससे विदित होता है कि यहाँ त्रद्मग्यतिरिक्त सबके मिथ्यात्व की घोषणा 
विवज्षित नहीं, इस प्रकार विवेचन कर श्रीरामानुज स्वामा जी ने अहेतमत में दृष्टान्तानुपपत्तिरूप दोष को 
सिद्ध किया है। 
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बतायाः 'सदेवे” त्यादि श्रुतिव्याख्याया निराकरणस् 
अद्वैतियों द्वारा वर्णित 'सदेव” इत्यादि वाक्य व्याख्या का निराकरण 
“सदेव सोम्येदमग्र ग्रासीदेकमेवाहितीय” मित्यत्र सदेवेकमेवेत्यवधारणहयेनाद्वितीय- 
मित्यनेतव च सम्मात्रातिरेकरिसलातीयविजातीयाः सर्वे विशेषा निषिद्धा इति प्रतीयते इति 
द वेतु-नेतदेवं, कार्यकारणभावावस्थाहयावस्थितस्येकस्थ वस्तुतः एकावस्थावस्थितस्य 
ज्ञानेनावस्थान्तरावस्थितस्यावि वस्त्वैक्येन ज्ञाततां दृष्टान्तेन बर्शयित्वा इवेतकेतोरप्रज्ञात 
सर्वस्य ब्रह्मकाररशत्वं च बकतुं “सदेव सोस्‍्येद” सित्यारब्धम्‌ । इदमग्रे सदेवासीतृ-इंति, 
श्रग्न इति कालविशेष:, इदंशब्दवाच्यस्य प्रपअचस्थ सदापत्तिरूपां क्रियां सदृद्रव्यतां च 
बदति, “एके” वेति चास्थ नानानामरूपविकारप्रहाणम । एतस्मिन्‌ प्रतिषादिते प्रस्य 
जगतस्सदुपादानता प्रतिपादिता भवति। श्रस्यत्रोपादानकाररास्य स्वव्य तिरिक्ताधिष्ठात्र- 
पेक्षादर्शनेडपि सर्वविलक्षणात्वादस्य सर्वेज्ञस्थ बरह्मणः सर्वशक्तियोगो न विरुद्ध इति 
ग्रद्वेतीयपदमधिष्ठात्रन्तरं वारयति । सर्वशक्तियुक्तत्वादेव ब्रह्मणः काश्रन श्ुतयः प्रथस- 
मुपादानका रखात्वं प्रतिपाद्य निमित्तकारणमपि तदेवेति प्रतिपादयस्ति, यथेय श्रुति: । 





अर्द>त 


आगे अट्ठे तवादियों ने सद्विद्या के अन्तर्गत “सदेव सोम्येदमग्र ग्रासीदेकमेवाह्िितीयम्‌” इस श्रुतिवाक्य 
को प्रस्तुत कर यह कहा है कि यह वाक्य ब्ह्नव्यतिरिक्त सभी भेदों का निषेध करता है। इस वाक्य का 
यह अर्थ है कि यह विश्व पहले अर्थात्‌ प्रत॒यकाल में सत्‌ ही था, एक ही था, तथा अद्वितीय था | इस वाक्य 
में “धदेव” में एव अवधारण अर्थात्‌ एबकार है जो “ही” इस अथे का वाचक है। दूसरा “एकमेव” में एक 
अवधारण हैं। तीसरा “भह्वितीयम्‌” पद है। इनसे सम्मात्र से व्यतिरिक्त वे सभी विशेष निषिद्ध होते हैं 
जो सजातीय और बिजातीय इत्यादि रूप से विविध होते हैं। इन सब विशेषों का निषेध करने से यह 
फलित होता हैं कि निविशेष ब्रह्म ही सत्य है, तथा सभी विशेष मिथ्या है। यह अद्ग तियाँ का वाद है। 
इसका निराकरण करते हुये श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने कहा है कि यह बात सबसान्य है कि दृश्टान्तवाक्य 
के अनुसार दार्घान्तिक वाक्य का अथ करना चाहिये। यहाँ पर “यथा सोम्यकेन मुत्पिण्डेन” इत्यादि रृष्टनन्त 
वाक्य है जिसका भाव यह है कि जिस प्रकार कारणावास्था अर्थात्‌ पिण्डावस्था में अवस्थित मृत्तिका को 
सममने से कार्यावस्‍था अर्थात्‌ घटल ओर शरावत्व इत्यादि अवस्थाओं में अवस्थित मृत्तिका एक द्रव्य होने 
के कारण विदित मानी जाती है, उसी प्रकार ही कार्यावध्था ओर कारणावस्थारूपी दोनों अवस्थाओं को 
प्राप्त होने वाली एक वस्तु जहाँ होती है, वहाँ एक अवस्था में अवस्थित को जानने पर दूसरी अवस्था 
में अवस्थित वह वस्तु एक द्रव्य होने के कारण विदित हो जाती है। यह दृशान्त का भाव है। इसके 
अजुसार “सदेव सोम्य” इत्यादि बाक्य का अथ करना चाहिये। बेसा अर्थ किया जा सकता है। श्वेतकेतु ने 
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इस बात को जाना ही नहीं था कि यह सम्पूर्ण जगत्‌ एकमात्र ब्रह्म से उत्पन्न हुआ है, तथा त्रह्म इसका 
कारण है । इस बात को बतलाने के लिये ही पिताजी ने “सदेव सोम्येदम्‌” इत्यादि कहा था। इस वाक्य 
में विद्यमान विविध पदों से विविध विशेष ही सिद्ध होते हैं निर्विशेष ब्रह्म सिद्ध नहीं होता । तथाहि-- 
“इदमग्रे सदेवास त्‌” इस वाक्य खण्ड से यह बतलाया जाता है कि यह प्रपञ्च पहले अर्थात्‌ कान्वविशेष में 
सत्‌ ही था। वह कालविशेष प्रल्यकाल है। इस वाक्य से कालविशेष सिद्ध होता है। इस प्रपञ्च को सत्‌ 
बनकर रहना एक क्रिया है। वह क्रिपा भी इस वाक्य से सिद्ध होती है । सृक््मचिद्चिद्विशिष्ठ ब्रह्म द्रव्य ही 
सत्‌ हैे। इससे इस प्रपन्च का सूक्ष्मचिद्चिद्विशिष्ट सद्द्ृव्य के रूप में बने रहना भी सिद्ध होता है। इस 
प्रकार तीन विशेष इस वाक्य से वर्णित होते हैं। यहाँ पर यह शंका होती है कि अब भी अर्थात्‌ सृष्टिकाल 
में भो जगत्‌ सत्‌ है । यदि प्रलयकाल में भी यह जगत्‌ सत्‌ है तो सृश्टिकाल से प्रलयकाल में कया विशेषता 
है । इस शंका का समाधान करने के लिये ही “एकमेव” ऐसा कहा गया हैं । इसका भाव यह है कि प्रलय- 
काल में यह जगत्‌ एक था अर्थात्‌ नाना प्रकार के नामरूप विकारों को छोड़कर एक होकर रहता था । वही 
जगत्‌ सृष्टिकाल में नाना प्रकार के नामरूप बिकारों से युक्त होकर वहु बनकर रहता है। सृश्टिकाल से 
प्रलयकाल में यही विशेषता है कि उस समय जगत्‌ नामरूपविभाग को छोड़कर एक होकर रहता है | यह 
विशेषता “एकमेव” से बतलायी गई है। इससे फलित होता है कि इस जगत्‌ का उपादान कारण सत्‌ है 

यह जगत सल्‌ का काये है। पूर्वावस्थाविशिष्टवस्तु उस अवस्था को छोड़कर जब उत्तरावस्था को प्राप्त होता 
है, तब उत्तरावस्थाविशिष्ट काय तथा पूर्वावस्थाविशिष्ट उपादान कारण माना जाता है। सत ्‌ द्रव्य पूर्वावस्था 
अर्थात्‌ प्रलयकालिक एकत्वावध्या को छोड़कर सृष्टिकाल में बहुत्वावस्था को प्राप्त होता है। बहुत्वावस्था- 
विशिष्ट सत्‌ द्रव्य ही यह जगत्‌ है यही काये है। इसका कारण एकत्वावस्याविशिष्ट सत्‌ है । इससे एकत्वा- 
वश्यथाविशिष्ट सत्‌ का उपादान कारणत्व तथा बहुत्वावस्थाविशिष्ट इस ग्रपत्च का कायत्व व्यक्त होता है । इस 
कार्यकारणभाव को व्यक्त करने के लिये ही “एकमेव” कहा गया है । यहाँ पर यद्द शंका होती है कि लोक में 
देखा जाता है कि उपादान कारण बनने वाली वस्तु अपने से व्यतिरिक्त निमित्त कारण की अपेक्षा रखती 
है । उदाहरणाथ--घट आदि के रूप में परिणत होने वाली सत्तिका घट आदि का उपादान कारण है । वह 
सत्तिका घट आदि के रूप में परिणत होने के लिये कुलाल की अपेक्षा रखती है। कुल्लाल नहीं हो तो 
मृत्तिका घट आदि के रूप में अपने आप परिणत नहीं हो सकती। बह कुज्ञाल निमित्त कारण है, वही 
अधिष्ठाता कहलाता है वह मसत्तिका को अधिष्ठित करके उसे घट रूप में परिणत कर देता है । क्या प्रकृत 
में भी उपादान कारण बनने वाली सह्वस्तु दूसरे किसी निमित्त कारण की अपेक्षा रखती है ? इस शंका का 
समाधान करने के लिये ही “प्रद्वितीयम” ऐसा कहा गया है। इसका भाव यह है कि यहाँ दूसरा कोई निमित्त 
कारण नहीं है, सत्‌ ब्रह्म ही निमित्त कारण है। ज्ञोक में उपादान कारण दूसरे निमित्त कारण की अपेक्षा 
इसलिये रखता है, कि वह स्वयं जड है, इसलिये वहाँ दूसरे चेतनरूपी निमित्त कारण की अपेक्षा होती है । 


ता 70 ०८ मातवा 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


१ 
कि 
तर 
++२|ँ 
4 
हर 
५० 
2] 
४ 
/ 
त 





प्रकृत में तो जो सृक्मचिदचिद्विशिष्ट जक्म सत्‌ कहा गया है, वह सर्वेज्ञ है, परमचेतन है । यहाँ दूसरे निमित्त- 
कारण की आवश्यकता नहीं । वही संकल्प करके अपने को जगनत्‌ के रूप में परिणत कर सकता है। यह 
त्रह्म सर्वविलक्ञणवस्तु है। इसमें वैसी सब प्रकार की शक्तियाँ निहित हैं जो अन्यत्र नहीं देखी गयी हैं । 
जिस प्रकार अग्नि विज्क्षणवस्तु होने के कारण जल आदि में दीखने में न आने वाली उष्णता उसमें मानी 
जाती है, उसी प्रकार परतह्म विज्ज्षणवस्तु होने के कारण, अन्यत्र दीखने में न आने वाली सबंशक्तियाँ 
उसमें मानी जा सकती हैं तथा मानती भी चाहिये। वह परअह्म सुक्ष्मचेतनाचेतनविशिष्ट होने के कारण 
उपादान कारण बन जाता है तथा संकल्पविशिष्ट होकर निमित्तकारण बन जाता है। यहाँ दूसरे किसी 
निमित्तत्ारण की आवश्यकता नहीं। यह अद्वितीयपद का भाव है। इससे जगत्‌ का अभिन्न निमित्तो- 
पादानस्ब्र फल्षित होता है । 


अभिन्ननिमित्तोपादानलप्रतिपादकश्रुतिव्यास्या 
अभिन्न निमित्तोपादावत्व की प्रतिपादक श्रतियों की व्याख्या 


ग्रन्याथ श्रतयों ब्रह्मगों निमित्तकारणत्वमचुन्नाय श्रस्येवोपादाचतादि कथमिति 
परिचोद्य सर्वंशक्तियुक्तत्वादुपादानकारणं तदितराशेषोपकरणं च॒ ब्रह्म वेति परिहरन्ति, 
“किंस्विदर्न क॒ उस वृक्ष आसीद्यतो द्यावापृथिवी निष्ठतक्षुः॥ मनीषिणों मनसा 
पृच्छते दुतच्दध्यतिष्ठद्‌ भुवनानि धारयन्‌ । ब्रह्म वन ब्रह्म स वृक्ष श्रासीद्यतो च्ावापृथिवी 
निष्टतक्षु:॥ मनोषिणों सनसा विश्नवोसि वो ब्रह्मध्यतिष्ठर भुवतानि धारयन्‌” इति 
सामान्‍्यो दृष्देत विरोधमाशडूस्‍च ब्रह्म॒णः स्व विलक्षणत्वेन परिहार उक्तः । 


आगे श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने यह कहा है कि अनेक श्रुतिवाक्यों से जगत्‌ का उपादानकारण 

एवं निमित्तकारण एक सिद्ध होता है। ब्रह्म स्वंशक्तिसम्पन्न है। उसमें उपादानकारण बनने की शक्ति है, 
तथा निमित्त कारण बनने की भी शक्ति है। कई श्रुतियाँ प्रारम्भ में जगत्‌ का उल्लेख करके बाद में बहा का 
वणुन करती हैं । ये श्रुतियाँ प्रथमतः ब्रह्म को जगत्‌ का उणदानकारण सिद्ध करती हैं, बाद में ब्रह्म को जगत्‌ 
का निमित्तकारण कहती हैं। सह्विद्या के उपयुक्त “सदेव सोम्पेदम” इश्यादि वाक्य ने प्रथमतः “एकमेव” 
कहकर ब्रह्म को उपादानकारण कहा, बाद में “अद्वितीयम्‌” कहकर ब्रह्म को निमित्तकारण कहा | अन्य श्रतियोँ 
जो प्रथमतः ब्रह्म का व्शेन करने वाली हैं. वे, त्रह्म चेतन होने के कारण प्रथमतः त्रह्म को निमित्तकारण 
कर वाद में ब्रह्म को उपादानकारण सिद्ध करती है। उदाहरण--“कि स्विद्नम” इत्यादि श्रतिवाक्य जहा 
की नि्मिच्कारणता का स्वीकार कर इस शंका को--कि ब्रह्म उपादानकारण इत्यादि कैसे बन सकता है 
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उठाकर इस प्रकार समाधान करती है कि सवशक्तिसम्पन्न होने के कारण ब्रह्म उपादानकारण एवं अन्यान्य 


उपकरण भी वन ज्ञाता है। इस जगत का उपादानकारण निमित्तकारण एवं सहकारिकारण सब कुछ त्रह्म ही 
है । “किस्विदनम्‌” इत्यादि श्रुतिवाक्य इस प्रकार है कि-- 


किस्विदनं क उ स वृक्ष आसीद्यतों द्यावापृथिवरी निष्ठतक्षु:। 
मनीषिशणो मनसा पृच्छते दुतद्यदध्यतिष्ठद्शुवतानि धारयन्‌ ॥॥ 
ब्रह्म वन ब्रह्म स वृक्ष आसीद्यतोी द्यावापथिवी निष्ठतक्षु:। 
मनीपिणो मनसा विन्नवीमि वो ब्रह्माध्यतिष्ठद्शुवतानि धारयन्‌ ।। 


इन मन्त्रों में प्रथम मन्त्र में लोकह॒2रीति से यह मानकर-कि जगत्‌ के निर्माण में भी निमित्त 
उपादान एवं सहकारी ऐसे कारण भिन्न २ होना चाहिये--किये गये प्रश्न का वर्णत्र है। दूसरे मन्त्र में 
उपयु क्त प्रश्न का इस प्रकार उत्तर दिया गया है कि सर्ववित्कक्षएवस्तु होने के कारण ब्रह्म एक ही स्वविध 
कारण बन जाता है। इन मन्त्रों में द्रावाप्रथिवी शब्द--जो ण लोक और प्थिवीलोक का वाचक है--सम्पूरं 
जगत्‌ का निर्देशक है। सम्पूर्ण जगत्‌ को काष्ठों से बने हुये पदार्थ के समान मानकर ये मन्त्र प्रवृत्त हैं। 
मन्त्रों का अथ यह है कि हे विद्वानों आप लोग मन से सोचकर यही प्रश्न करते हैं कि बह बन कौन है ? 
अर्थात्‌ जगन्निर्माण में आधार बनने वाला कारण कौन है ? वह वृक्ष कौन है ? अर्थात्‌ जगत्‌ का उपादान- 
कारण कोन है ? जिससे इस द्यावाप्रथिव्यात्मक सम्पू्े जगत्‌ का निर्माण ईश्वर ने किया है। तथा सुबनों 
के धारण करने वाले ईश्वर ने जिस सहकारिकारण पर अधिष्ठान किया होगा, वह सहकारिकारण कौन 
है ९ तात्पय यह है कि ब्रह्म अर्थात्‌ ईश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण है यह मानी हुई बात है| किन्तु लोक में 
उपादानका रण सहकारिकारण एवं निमित्तकारण भिन्न२ देखे गये हैं। बैसे ही जगत के वे कारण भी 
भिन्न २ होना चाहिये । वे कोन हैं। इस प्रश्न का वर्णन प्रथम मन्त्र में है। द्वितीय मन्त्र का अर्थ उपयुक्त 
प्रश्न का उत्तर है जो इस प्रकार है कि हे विद्वानों, में मन से विचार कर आप लोगों को उत्तर बताता हूँ कि 
ब्रद्ष ही बन है अर्थात्‌ जगत्‌ का आधारकारण है। ब्रह्म ही बह वृक्त हे अर्थात्‌ जगत्‌ का उपादानकारण है, 
जिससे ईश्वर ने द्यावाप्रथिव्यात्मक जगत्‌ का निर्माण किया है। भुवरनों के धारण करने वाले ईश्वर ने जिस 
सहकारिकारण पर अधिष्ठान किया है वह भी ब्रह्म है। अधिए्ठाता ईश्वर भी ब्रह्म हे, उनके द्वारा अधिष्ठेय 
सहकारिकारण भी ब्रह्म है। तात्पय यह कि तअह्य सवविज्कक्षण पदार्थ है अतएब वह जगत्‌ का सर्वविध 
कारण बन जाता है। इस प्रकार कहकर इन मन्‍्त्रों से उपादानकारण और निमित्तकारण की एकता ही 
सिद्ध की गई है। 


“-“““ै09---- 
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“लदेव” इत्यादि श्रुतिवाक्य से सविशेषत्रह्म की सिद्धि 


ग्रतः “सदेव सोम्येदमग्र ग्राप्ती/ दित्यत्राप्यग्र इत्याद्यमेकव्दिषा ब्रह्मणः प्रति- 
पादिता: । भवदभिमतविशेषनिषेधवाचक: को$पि शब्दों न हव्यते । प्रत्युत जगद्प्ह्नस्णो: 
कार्यकारणभावज्ञापताय श्रग्न इति कालविशेषस-:द्धावः श्रासीदिति च क्रियाविशेषः, जगदु- 
पादानता जगन्निमित्तता व निमित्तोपादानयोभेदनिरसनेन तस्येव ब्रह्मरास्सवंशक्तियोग- 
वेत्यप्रज्ञातास्सहुर्नशों विशेषा एवं प्रतिपादिता: । 


की हल तियाँ े 


अटठू लतियाँ ले “सदेव सोम्येदमग्न आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ इस श्रतिवाक श्र को प्रमाणरूप में रखकर 
निर्विशेपत्र्ष को सिद्ध करना चाहा। श्रीरामानुज स्वामी जी ने उस वाक्य के अर्थ पर पूर्णविवेचना की । 
उपसंहार में आपने कहा कि इस वाक्य में भी "अग्रे” इत्यादि शह्दों से ब्रह्म के अनेक विशेष ही प्रतिपादित 
हुये हैं, आप अद्ग तियों ने जैसा चाहा बैसा विशेष का निषेध करने बाला एक भी शब्द नहीं । उल्टा 
ज़गन ओर ब्रह्म में कार्य कारणभाव को वतलाने के लिये प्रवृत्त इस वाक्य में “अग्रे” शब्द से कालविशेष 
का सद्भाव और “आसीत" शब्द से क्रियाविशेष प्रतिपादित हुआ है । “एकमेव” शड्द से ब्रह्म को जगत्‌ का 
उपादानकारण कहा गया है। इससे ब्रह्म में ज़गदुपादानखरूप विशेष सिद्ध होता है। “अद्वितीयम्‌” शब्द 
से त्रह्म को निमित्तकारण कहा गया हैं। इससे ब्रह्म में जगन्निमित्तत्वनामक विशेष सिद्ध होता है। जगन्‌ 
के विषय में उपादानकारण ओर निमित्तकारण में सेद का निराकरण करके उसी ब्रह्म का सर्वशक्तित्वनामक 
विशेष कहा गया हैं । इस ग्रकार अज्ञात अनेक विशेष बताये गये हैं। इससे सिद्ध होता है कि यह वाक्य 
सविशेष ब्रह्म का प्रतिपादन करने के लिय ही प्रवृत्त है | 


वेशेषिकोक्तासत्कार्यवादनिराकरणपरतया श्र्तेव्याख्या 
वैशेषिकदाशैनिकोक्त असत्कार्यवाद के निराकरण में श्रुति का तात्पर्य 
ः यतो वास्तवकायंकारणभावादिज्ञापने प्रवृत्तमिदस, श्रत एवं “अतदेवेदमग्र आसी” 
दत्यारमभ्यासत्कायंवादनिषेधश्व॒ क्वियते “कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्या” दिति। प्रागसत 
उत्पत्तिरहेतुकेत्यर्थ:। तदेवोपपादयति “कथमसतस्सज्जायेते” ति श्रसत उत्पन्नमसदात्मक- 
सेव भवतीत्यथं: । यथा मद उत्पन्य॑ घटादिक॑ मृदात्मकस, सत उत्पत्तिर्नाम व्यवहार- 
विशेषहेतुभ्नतोइवस्था विशेषयोग: । एतदुक्त' भवति-एकमेव कारणपभ्ृत द्रव्यमवस्थान्तर- 
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योगेन कार्य मित्युच्यत इति एकविज्ञानेन सर्वविज्ञा्त प्रतिपियादयिष्ितस, तदसत्कार्थवादे 
न सेत्स्यति । तथा हि-निमित्तसमवाब्यसमवायिप्रभुतिभिः कारखणरवयव्याख्यं कार्य 
द्रव्यान्तरसेवारभ्यत इति कारणभूताहइस्तुनः कार्यस्य बस्त्वस्तरत्वात्‌ तज्ज्ञानेनास्य ज्ञातता 
कथमपि न संभवतीति । कथमवयवि द्रव्यास्तरं निरस्थत इति चेतु-कारणगतावस्थाब्तर- 
योगस्य द्रव्यान्तरोत्पत्तिवादिन: सम्प्रतिपज्नस्यैवकत्वतामान्तरव्यवहारान्तरादेरशपपादक- 
त्वात्‌ द्रव्यान्तराददं नाच्चेति कारण्सेबावस्थान्तरापन्न कार्यमित्युच्यत इत्युक्तम्‌ । 


“सदेव सोम्य'' इत्यादि वाक्य वास्तविक कायकारणभाव को बतलाने के लिये प्रवृत्त हे। अतण्च 
“ग्रसदेवेदमग्र आसीत्‌” इस वाक्य से असत्कायवाद का उल्लेख करके “कुतस्तु खलु सोम्यवं स्थात्‌” इस वाक्य 
से उसका निराकरण किया गया है। वैशेषिक इत्यादि दाशनिक असत्कायवाद को मानते हैं। वे कहते 
हैं कि नृतन कार्यद्रव्य उत्पन्न होता है जो उत्पत्ति के पहले नहीं रहा । यही असत्कायवाद है, इसमें उत्पत्ति 
के पूर्व नहीं रहने वाले नये कार्यद्रव्य की उलत्ति मानी जाती है। उपनिषदों ने सत्कायवाद का स्वीकार 
किया है | उसका अथे यह है कि पहले से द्रव्य विद्यमान रहता है, बह नूतन अबस्था को प्राप्त होने पर कार्य 
कहलाता है। कार्य कहा जाने वाला द्रञ्य पहले से ही विद्यमान होने के कारण वह सत्काय कहलाता 
है । “असदेवेदमग्र आमीत्‌” इस वाक्य का अथे यह हे कि यह कार्य बनने वाला जगद्र पी द्रव्य सृष्टि के पूर्व 
असत्‌ ही था | इस असत्कार्यवाद का निराकरण करने बाले “कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्थात्‌” इस बाक्य का यह 
अथे है कि हे सोम्य ? उपयु क्त बात केसे जम सकती है। यदि जगद्द्वव्य उत्पत्ति के पहले असत्‌ है तो 
उसकी उत्पत्ति केसे हो सकती है । द्रव्य का आश्रय लेकर ही तो उत्पत्ति को सत्ता प्राप्त करनी होगी । आश्रय 
द्रव्य ही न रहा तो किसका आश्रव लेकर उत्पत्ति टिक सकती है। इस प्रकार कहकर असत्कायबाद का 
निराकरण किया गया है। इस निराकरण का डपपादन आगे मिलता है वह वाक्य यह है कि “कथमसतः 
सजायेत  । इसका अथ यह है कि असत्‌ से सत्‌ केसे उत्पन्न होगा। असत्‌ से उत्पन्न होने बाला पदार्थ भी 
असत्‌ ही होगा | जिस प्रकार म्त्तिका से उत्पन्न घटादि मृत्तिका बनकर रहते हैं, उसी प्रकार अ्रसत्‌ से 
उत्पन्न होने वाला यह जगत्‌ भी असत्‌ ही होगा । यह जगत्‌ असत्‌ नहीं किन्तु सत्‌ है । इससे विदित होता 
हे कि यह सत्‌ जगतू , सत्‌ से ही उत्उन्न हुआ है। यहाँ पर यह प्रश्न उपस्यित होता है यदि यह जगदूद्॒व्य 
पहले से ही सत्‌ है तो उसकी उत्पत्ति कैसे घट सकती है ? उत्तर यह है कि पहले से हो विद्यमान द्रव्य 
जब उसी मयी अवस्था को--जो नये व्यवहार का कारण बनती है--पआ्राप्त होता है, तब उसकी उत्पत्ति 
कही जाती है | 

इस असत्कायबाद के निराकरण का भाव यह है कि उपनिषतूसिद्धान्त में यह माना जाता है कि 
एक ही द्रव्य कारण एवं|काय बन जाता है। पृवविष्था में रहने वाला वह द्रव्य कारण है, वही द्रव्य 
पूर्वावस्‍्था को छोड़कर जब नयी अवस्था को प्राप्त होता है. तब कार्य कद्दलाता है। सम्पूर जगत्‌ का करण 
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बनने वाले ठः्य को समझने पर उससे वने हुवे सभी कार्य जाने जा सकते हैं. क्योंकि वह कारणद्वव्य ही 
- + नर द्रा ष 
जगढ़ प में परिझत हआ है। इस प्रकार रक को जानने से सवको ज्ञात होना यह अर्थ ही यहाँ कहने के 


लिये अभिमत हैं। इसे ही एक विज्ञान से होने वाले सर्वविज्ञान की प्रतिज्ञा कहते हैं। यह प्रतिज्ञा उस 
असत्कार्यवाद में--जो वेशेपिक दाशनिकरों के द्वारा वर्शित है--नहीं लिद्ध होती | तथाहि--वैशेषिकों ने यह 
माना है कि निमित्तकारण समवायिकारण और असमवायिकारण इत्यादि कारणों के द्वारा अवयवी नामक 
नया कार्यद्रव्य उसन्न होता है। उदाहरण-बखर के निर्माण में कुविन्द अर्थात्‌ जुलाहाय निमित्तकारण हे, 
तनन्‍्तुगण समवायिकारण हैं, तत्तुओं का पारस्परिक संयोग असमवायिकारण है, तुरी ओर वेमदण्ड इत्यादि 
सहकारिकारण हैं। इन कारणों से वदल्लनामक नूतन अवयविद्रव्य उत्पन्न होता है जो पहले नहीं था| यह 
वैशेषिकों के द्वारा वर्णित असत्कार्यवाद हैं। इस वाद में कारण बनने वाले द्रव्य से काय बनने वाला द्रव्य 
भिन्न होता है। उदाहरण--तन्‍्तुद्रज्य से बखद्रव्य भिन्न है। द्रव्यभेद होने के कारण इस वाद में यह बात 
बट नहीं सकती कि कारण को सममने से कार्य ज्ञान हो जाय। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि एक के 
विज्ञान से सम्पन्न होने वाले सर्वविज्ञान की प्रतिज्ञा वैशेषिकों के द्वारा बणित असत्कायवाद में नहीं जमती 
है अतरब उपनिषद ने उसका निराकरण किया है। 


यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि कारण बनने वाला द्रव्य ही नूतन अवस्था को प्राप्त होकर कार्येद्रव्य 
कहलाता हैं, अवयविनामक नया द्रव्य उत्पन्न नहीं होता तो वैशेषिकों के द्वारा वर्शित अवयविनामक 
द्रव्यान्तर का निराकरण करना चाहिये, वह केसे किया जाय ? उत्तर यह है कि द्रव्यान्तर की उत्पत्ति मानने 
वाले वेशेषिकों ने भी कारणद्रव्य में नूतनावस्था मानी है। उदाहरण--बद्च का कारण तल्तुद्रव्य हैं। 
वल्लोलपत्ति के पूर्व उन तन्‍्तुद्रव्यों में विलक्षण संयोगनामक अवस्था उत्पन्न होती है। इस बात को वेशेषिकों 
ने माना है। इसी संयोग को ही उन्होंने असमवायिकारण कहा है जिससे वद्नद्रव्य की उत्तत्ति होती है । 
उपनिषद्धादी ओर वेशेषिकों में यही अन्तर है कि वैशेषिकों ने समवायिकारण तन्तुगण एवं उनमें होने 
वाली संयोगावस्था--जिसे उन्होंने असप्रवाविकारण माना है--से वल्लननामक नूतन कायद्रव्य की उपत्ति 
मानी है। औपनिषदवादियों ने यह माना है कि संयोगावस्था को प्राप्त होने वाले तन्‍्तु ही पट बनकर पट 
कहलाते हैँ, पटनामक द्रव्यान्तर उत्पन्न नहीं होता। जहाँ दोनों मतों में माने हुये पदार्था से ही काम चल 
जाता है, वहाँ अन्य पदार्थ की कल्पना करना उचित नहीं है। वैशेषिकों ने अवयबिनामक द्रव्यान्तर को 
साधने के लिये जिन युक्तियों को प्रस्तुत किया है, वे सारहीन हैं | तथाहि--वैशेषिकों ने कहा है कि तन्तुओं 
में बहुत्वसंख्या है, बख्र में एकत्वसंख्या है। इस प्रकार इनमें संख्याभेद है । तन्तुओं का नाम तन्‍्तु है, बल् 
का नाम वस्नर है, इस प्रकार इनके नामों में सेद है। तन्तुओं से होने वाला काम दूसरा है, बल्ल से होने 
वाला काम उससे मिन्न है। इस प्रकार इनके व्यवहार में भेद है। इस प्रकार बहुत से भेद हैं। इन भेदों के 
कारण यह मानना पड़ता है कि तन्तुद्रव्य से बब्नद्रज्य दूसरा द्रव्य है। वैशेषिकों की ये युक्तियाँ सारहीन हैं 
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क्योंकि तन्तुद्रव्य और वद्धद्रव्य एक होने पर भी नूतनावस्था भिन्न होने के कारण उनमें नामसेद संख्याभेद 
ओर व्यवहारभेद उपपन्न हो जाते हैं। उनसे द्रव्यान्तर की कल्पना नहीं हो सकती | किंच, तन्तुगण दी 
पटरूप से दिखाई देते हैं, वहाँ दूसरा द्रव्य दिखाई नहीं देता । वहाँ द्वव्यान्तर की ऋलपना करना प्रत्यक्ष- 
विरुद्ध है । इस विवेचन से यही सिद्ध होता है कि कारणद्रव्य ही नूतन अवध्या को प्राप्त कर काये वन जाता 
हे | वहाँ नप्रा द्रउप्र उल्चन्न नहीं होता । वैशेषिफों का असत्कार्यवाद असमीचोन है। औपनिषद सत्कायेवाद 
ही समीचीन हे । 


अद्वेतिवणितायाः शून्यवादनिराकरणव्याख्याया: खण्डनम्‌ 
अद्ठ तियों द्वारा बशित शुन्यवादनिराकरणपरक व्याख्या का खण्डन 


नतु निरधिष्ठानअ्रमासंभवज्ञापनायासत्कार्यंवादनिरासः क्रियते । तथा हि-एक 
चिद्र प॑ सत्यप्षेवविद्याच्छादितं जगद्ग पेश विवतंत इति, अविद्याश्रयत्वाथ मुलकाररां 
सत्यकित्यम्यु तगन्तव्य सित्यसलत्काय वादनिराप्तः । नतदेवदस, एकविज्ञानेत सर्वविज्ञानप्रतिनज्ञा- 
हृष्ठन्तघुखेन सत्कार्यदादस्णेव प्रसक्तत्वादित्युक्तय, भवत्पक्षे निरधिप्नानश्रमासंभवस्य 
दुरुपपदत्वाच्च । यस्य हि चेतनगतदोष: पारमाथिकः, दोषाश्रयत्वं च पारमाथिक तस्य 
पारमाथिकदोषेरा युक्तस्यापारसाथिकगन्धवंनगरादिदशंनसुपप्चस्‌ । यस्य तु दोषश्ा- 
पारसाथिकः, दोषाश्रयत्वं चापारमाथिकस, तस्थापारमाथिकेनाप्याश्रयेर तदुपपन्नमिति 
भवत्पक्षे न निरधिष्नलानअमासभवः । 

श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने उपनिषद्षशित असत्कायबाद के निशकरण की यह व्याख्या की कि 
वेशेषिकों द्वारा वशित असत्कायबाद का यहाँ निराकरण किया गया है। यहाँ पर अछ तवादी कहते हैं कि 
यहाँ पर वेशेषिकवशित असत्कार्यबाद का खण्डन श्रुति का अभिग्नेत नहीं। किन्तु माध्यमिक बौढ़ों ने 
जिस असत्कायेबाद का श्रतिपादन किया है, उस अपत्कायवाद का निराकरण श्रुति का अमिग्रेत है। 
साध्यमिक ने यह माना है कि शून्य ही तत्त्व है। सभी पदार्थ शून्य हैं। कारण असत्‌ है, तथा काये भी 
असत्‌ है। जिस प्रकार श्रम में एक पदार्थ दूसरे के रूप में दिखाई देता है उसी प्रकार द्वी सभी पदार्थ 
असत्‌ होते हुये सत्‌ के रूप में भ्रम से दिखाई देते हैं। यही माध्यमिकसंमत असत्कायेवाद है। श्रुति 
इसी असत्कायवाद का निराकरण करती है। श्रुतिसंमत सिद्धान्त यह है कि एक चिद्र,प त्रह्म सत्य है, 
बही अविद्या से आच्छादित द्वोकर जगत्‌ के रूप में भासता है। अविद्या का आश्रय बनने के लिये एक 
सत्य मूलकारण की आवश्यकता है। वह सत्य मूलकारण ही ब्रह्म है। यह श्रुतिसंमत सिद्धान्त है। यह 
समीचीन है क्योंकि कम से कम एक बस्तु तो सत्य होनी चाहिये। अम में भी एक वस्तु सत्य अवश्य है। 
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कर क 


5 के, सकल अकलनाक झरक/ ज्युरूाकमा न पृ लत अन्‍ल+भारब्यसु थार दा मा मी ञ्ज्ञु रे ञ्जु ह्य जे थ्यँ हे छः 
ग़ाकरजत अ्रम म॑ शुक्ति सत्य हैं, रजत आराधित हू रज्जुसपंशत्रम मर रुजु सत्य है, स५ अध्यस्त है | इन 


जय 


अ्र्मों में अविउान बनते वाले शुक्ति और रत्न इत्यादि पदार्थ सत्य हैं। आरोपित होने वाले रजत और 


सप इत्यादि पदार्थ ही मिच्या होने हैं। श्रम में, भले ही ऋः रथ मिथ्या बने, किन्तु अधिष्ठान तो सत्य 


होता चाहिये । यदि छन नें अधियान को सी मिथ्या माना जाय तो अनवस्था दोष होगा । मिथ्या बनने 
वाला बह अधि न भी क्रिसी दूसरे अधिष्ठान पर अध्यत्त होगा, बह दूसरा अधिछान भी किसी तीसरे 
अधिछान पर अध्यस्त होगा, अधिएान को मिथ्या सानने पर इस प्रकार अनवस्था होगी। इस अनवस्था 
ढोप से बाण पाने के लिये यह मानता होगा कि भ्रम में अविउान सत्र होना चाहिये। सत्य अधिश्ान के 
विना अ्रम हो ही नहीं सकता अतर्व उपनिषत्सिद्धान्त में जगदूश्वम में अविछान वनने वाले ब्रह्म को 
सत्य मानकर आरोरित जगत्‌ भर को मिव्या साना गया है। असस्कायबाद को मानने वाले शुम्यवादी 


ध पी २ शा हन ४५ नर ६ जो के 
माध्यमिक यह नानते हैं. कि विना सत्य अधिछान के ही श्रम होता रहता है, आविष्ठात भी अध्यस्त है, वह 
तर 


सत्य नहीं है अतरव के होता हैं माध्यमिकसंगमत असत्कायवाद, अविष्ठान कोस 
मानने वाले उपनिषत्सिद्धान्त से मल नहीं खाता । अतएब उपनिपए्‌ ने उपयु क्त माध्थमिकसंमत असत्कार्य- 
बाद का खण्डन किया है। यह खण्डन आवश्यक हैं, इसके विता उपनिषत्‌मिद्धान्त टिक नहीं सकता । 


उपनिषद ने वेशेषिकृसंमत असत्कायबाद का खण्डन नहीं किया है, किन्तु आाध्यनिकसंमत अमत्कायवाद 
शत शुन्यवाद का खण्डन किया हैं। यह अठ्ठ तियों का कथन हैं। इस पर श्रीरामाजुज स्वामी जी ने कहा 


5, 
के 


हैँ कि उपनिपद्‌ ने वेशपिकसंमत असत्कायवाद का ही खण्डन किया है। अद्व तियों ने यह सिद्धान्त माना 


है 


कि एक ब्रह्म ही सत्य है, वह अविया से आच्छादित होकर जगत्‌ के रूप में भासता है, जगत्‌ मिथ्या है। 
यदि यह्‌ तिद्वान्त श्रुति का विवक्तित होता तभी साध्यमिकसंमत असत्कार्यवाद का निरास श्रुति का 


तत 
विवक्षित हो सकता है। सृज्षम दृष्टि स विवेचता करने पर विद्वित होता है हि अद्ढे तिथों के द्वारा वर्णित 


पी 
नन्य 


उपयुक्त सिद्धान्त श्ति का विवज्ञित नहीं हैं। श्रुति ने आरम्भ में एकविज्ञान से सर्वविज्ञान की प्रतिज्ञा का 
वर्णन किया है। यह प्रतिज्ञा अढ तिमत से सेल नहीं खाती। अद्वेतमत में यह याता जाता है कि 
एकसात्र ब्रह्म सत्य हैं तथा जगत्‌ मिश्या हैं। सत्य अक्म के समझने पर मिथ्या जगत्‌ विदित नहीं हो 
सकता । सत्वअ्धिठान रज्जु को समभने एर उसमें अध्यस्त होने वाले सर्प सूविदलन और जलघारा 
इत्यादि लोक में विदित नहीं होते। पूर्वोक्त श्रतिज्ञा ही अहृनतमत में नहीं घटती इतनी बात नहीं, किन्तु 
दृष्टान्त सी नहीं घटता । यहाँ पर दृश्चन्त का वन इस प्रकार है कि ऊत्तिका को ज्ञात करने पर मृत्तिका के 
विकार घट और शराव आदि ज्ञात होते हैं। यह दृश्ान्त अद्ठ तमत में नहों घटता क्योंकि श्वेतकेतु जिस 
प्रकार रब्जु को सत्य और उपमें अध्यस्त होने वाले सपे आदि को मिथ्या समक सकता है उस प्रकार 
मृत्तिका को सत्य और घट शराब आदि को निथ्या नहीं समझ सकता, तद्थ उसके पास न कोई प्रमाण ही 
है न युक्ति ही। बह तो मत्तिका और घट आदि को सत्य ही समझ सकता है जैसे हम लोग स्मभते हैं। 
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ब ््ो हा] क्र, 


अद्दे तियों के मत के अनुसार यहाँ रज्जुसपे और शुक्तिरजत आदि दृश्ान्तों का बेन होना चाहिये। 
तो है नहीं। इस प्रकार श्रतिबशित प्रतिज्ञा और हृशन्त दोनों अद्दे तमत में नहीं घठते । इलसे यह सिद्ध 
होता हैं. कि उपयु क अह् तसिद्धान्त श्रुति का संमत नहीं तथा मध्यमिकर्ससत असत्कायवाद का खण्डन भी 
श्रुति का संगत नहीं है। वेशेविकर्ता॥त असत्कायवाद का निराकरण ही श्रुतिसंमत हो सकता है। श्रुति 
ने एकविज्ञान से होने वाले सर्वविज्ञान की प्रतिद्ा खब॑ झद्धिकार दटान्त को कहकर सतकायवाद का इस 
प्रकार समथेन किया है 'के कारणद्॒व्य ही दूसरी अवध्या को प्राप्त कर कायद्रव्य बन जाता है, कारणद्॒व्य 
ग्रर कार्यद्रव्य एक हैं, कारणशद्रव्य को समझने पर कार्यद्रव्य समकका जाता हे | उपयु क्व सत्क्रायवाद से 
कवशित असत्कायवाद विरोव रखता हैं जिसमें कारणद॒व्य से काय्यद्रव्य को भिन्न माना जाता है । 
होने के कारण वेशेषिकसंमत अखसत्कायवाद का निराकरण आवश्यक हो जाता है । अतःखब श्रति 
बर्शित असब्कायवाद का ही यहाँ नितकरण किया है। श्रति का इस प्रकार ही अथ करना 
री सभी श्रुतिवाक्यों का समन्वय हो सकता है। आगे श्रीरामानुज स्वासी जी ने अछ तिययों के 
ह कहा है कि आप लोगों ने माध्यभिकरसेमत शुन्यवाद का तिशा ऋण करते हुये यह जो कहा कि 
व्य अधिए्ठाम को लेकर ही अ्रम हो सकते हैं विना अधिष्ठान के ऋम हो नहीं सकता, यह युक्ति निःसार 
है। लोक सें श्रम ऐसे स्थल में मी देखे गये हैं जहाँ चेतन में कोई सत्य दोप हो, दोपसम्बन्ध भी सत्य हो 
तथा अधिछान भी सत्य हो । वहाँ सत्य दोष से युक्क उस चेतव को सत्य अधिएछान में गन्धवेनगर इत्यादि 
मिथ्या पदार्था का श्रम होता है। कभी २ आकाशस्व मेघमण्डल में दिखाई देने वाला नगर गन्धर्बनगर 

हलाता है। आप लोगों के मत में दोष मिथ्या है तथा दोष सम्बन्ध भी मिथ्या है इस भिथ्या दोप के 
बल से %म आप लोगों के मत में होता है। ऐसी ध्थिति में मिथ्या अधिए्तान को लेकर भी भ्रम आप लोगों 
के मत में हो सकता है। “अ्रम के लिये सत्य अविडान की आवश्यकता है! यह अर्थ आप लोगों के मत के 
अनुसार सिद्ध नहीं हो सकता। यदि आप लोगों के प्रति माध्यमिक यह कहें कि जिस प्रकार आप लोगों के 
मत में मिथ्या दोष के बल से अ्रमोत्पत्ति मानी जाती है उसी प्रकार मिथ्या अधिष्ठान को लेकर भी अम हो 
सकता है, अधिष्ठानसत्यता की आवश्यकता नहीं तो आप लोग माध्यमिक को क्या उत्तर देंगे ? कहने का 
भाव यह है कि आप लोगों के मत के अनुसार विचार करने पर यही फल्नित होता है कि सत्य अधिष्ठान न 
होने पर भ्रम उसी प्रकार घट सकता है जिस प्रकार दोष सत्य न होने पर भी अम होता है। माध्यमिक के 
शुन्यवाद का निराकरण करने के लिये आप लोगों के द्वारा प्रश्तावित युक्ति आप लोगों के सिद्धान्त से मेल 
नहीं रखती | आप लोगों के मत के अनुसार निरधिछ्ठान अम हो सकता है। आप लोगों की युक्ति सारहीन 
होने के कारण यह माझना पड़ंता है कि यहाँ बेशेषिकसंमत असत्कायवाद का निराकरण ही श्रुति का 
असिप्रैत है, माध्यमिकसंमत असत्कारयेबाद का निराकरण श्रुति का अभिश्नेत नहीं । 
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शोधक वाक्यैग्पि मविशेषज्रह्मण एवं सिद्धि: 
शोधक वास्यों से भी सविशेष ब्रह्म की ही सिद्धि होती हे 


शोधकवाक्येष्वपि “सत्य ज्ञानसनन्तं ब्रह्म” “गआानन्दो ब्रह्म / त्यादिषु साम्ानाधि- 
करण्यव्युत्पत्तिसिद्धानेकगुराविशिष्टेकार्थभिधानमविरुद्धमिति सर्वंगुणाविशिष्ट ब्ह्माभि- 
धीयते इति पृर्वभेवोक्तम । 


“सदेव सोम्वेदमग्र आसीत' यह वाक्य जगत्कारणवस्तु का प्रतिपादक है। अतख कारणवाक्य 
कहलाता है। अद्गैतियों ने इस वाक्य का उद्धरण देकर यह सिद्ध करने के लिये प्रयास किया कि यह 
वाक्य निर्विशेष ब्रह्म का प्रतिपादन करता है, तथा सेदों का निषेध करता है। श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने 
यहाँ तक के पन्थ से अद्दे तियों के उपयु क्बाद का निराकरण किया है। कारणवाक्य के बाद शोधकवाक्यों 
की प्रवृत्ति मानी जाती हैं। कारणवाक्य के द्वारा जगत्कारणवस्तु के विषय में यह शंका होना सहज हे कि 
जगत्कारणवस्तु भी लोकद्टकारणों के समान ही होगी। लोक में जो २ उपादानकारण हैं, वे विकारपुक्त, 
जढ एव॑ परिच्छिनन है। जगत्कारणवस्तु भी इसी प्रकार की होगी। ऐसी शंकाओं का निराकरण करके 
जगत्कारणवस्तु को सर्वविलक्षण सिद्ध करने के लिये “सत्य ज्ञानमनत्तं ब्रह्म” इत्यादि शोधकवाक्य ग्रवृत्त हं। 
इस वाक्ष्य से अद्वै तियों ने निविशेष ब्रह्म को सिद्ध करना चाहा | इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा 
कि इस वाक्य का यह अर्थ है कि ब्रह्म सत्य ज्ञान एवं अनन्त है। यह वाक्य समानाधिकरण वाक्य है 
अर्थात्‌ सत्य ज्ञान और अनन्त इन पदों के अर्थां में अभद को सिद्ध करता है। इस वाक्य से ब्रह्म में 
सत्यत्व ज्ञानत्व एवं अनन्तत्व गुण सिद्ध होते हैं. जगत्कारण ब्रह्म निर्विकार है, इसलिये सत्य कहलाता है, 
बह स्वयंप्रकाश एवं ज्ञानवान्‌ होने से ज्ञान कहलाता है तथा अपरिच्छिन्न होने से अनन्त कहा जाता है। 
इस प्रकार सत्यत्व ज्ञानत्व एवं अनन्तत्व इन गुणों से युक्त एक अर्थ ब्रह्म का वर्णन इस वाक्य में है। इससे 
मानना पड़ता है. कि स्वंगुणविशिष्ट ब्रह्म ही इस वाक्य से अमिहित होता है यह बात पहले ही एकवार 
सिद्ध की गई है| “सत्यं ज्ञानम” इत्यादि शोधकवाक्य से सविशेष ब्रह्म ही सिद्ध होता है, निविशेष नहीं । 


नेतिनेतीति श्र॒त्यापि प्रपश्ननिषेधो न क्रियते इत्यथस्य प्रतिपादनम 
“तेतिनेति” इस श्रुतिवाक्य से भी प्रपश्च निषेध की अधिद्धि का प्रतिपादन 
“ग्रथात श्रादेशों नेति नेती” ति बहुधा निषेधों हृश्यत इति चेतु-किमन्न निषिध्यत 
इति वक्तव्यस । “हव बाव दह्यण्णो रूऐ घूर्त चायुतमेव चे” ति सुर्तामरर्तात्मकः प्रप>च: 
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सर्वोष्पि लिषिध्यत इति खेत ब्रह्मस्णों रूपतया अ्रप्नज्ञातं सर्वे रूपतयोपदिश्य पुतस्तदेव 
नियेदधुमयुक्तम्‌, प्रक्षालनाद्धि पड्ास्थ दूरादस्पशन वरमिति न्‍्यायात्‌ । कस्तहि निषेध- 
वबाक्‍्यार्थ: ? सूत्रकारः स्वयमेव वदति “प्रकृतेतावस्व॑ हि प्रतिबेषति ्रतो ब्रबीति व भय 
इति, उत्तरत्र “अथ नामधेयं सत्यस्य सत्यमिति ग्रारणा वे सत्यं तेषामेव सत्य मित्यादिता 
गुणगरकस्य प्रतिपादितत्वातु पृव॑ंच्रकतेतावन्मात्र न भवति बहा ति ब्रह्मसरास्तावन्मात्रता 
प्रतिषिध्यत इति सूत्रार्थ: । 


आगे अद्व तियों ने “अथात आदेशो नेति नेति” इस वाक्य का उद्धरण देकर कहा कि यह वाक्य 
प्रपद्च का निषेध करता है| वहाँ के प्रकरण के आरम्भ में “दव वाव ब्रह्मणो रूपे मूर्त चामूतमेव च” कहकर यह 
वतलाया गया है कि ब्रह्म के दो रूप हैं, एक मूतेत्रपश्च है, दूसरा अमूत्रपन्च है। इस प्रकार मूर्तामूतप्रपद्चों 
को बअह्य का रूप कह कर आगे “अग्रथात आादेशो नेति नेति' ऐसा कहा गया हे । इसका ब्थ यह हे कि इसके 
आगे एक उपदेश है, वह यह है कि ब्रह्म ऐसा नहीं-ऐसा नहीं अर्थात्‌ मूर्तामूृतत्रपद्च उसका रूप नहीं | इससे 
मूर्तामूतेश्रपत्न का निषेध होता है। उससे इस प्रपद्च का भिथ्यात्व सिद्ध होता है । यह अठ् तियोँ का कथन 
है। इस पर समालोचना करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी आगे कहते हैं कि उपयुक्त अर्थ समीचीन नहीं 
है। मूर्तामूतेत्रपद्च ब्रह्म का रूप है, यह अथे श्रुतिप्रमाण को छोड़कर दूसरे किसी प्रमाण से विद्त नहीं हो 
सकता । श्रुति से ही इसे जानना होगा। श्रुति इस अज्ञात अये को बतल्लाकर पीछे इसका निषेध करे यह 
उचित नहीं । अज्ञात किसी अथ को बतज्ञाकर उसक्रे निषेध करने की अपेक्षा तो यही अच्छा है कि उस 
अर्थ को बतलाया ही न जाय | यह लोकोकि प्रसिद्ध है कि “प्रक्षालनाद्धि पद्धूस्य दूरादस्पर्शनं वरम” । इसका 
यह अथ है कि पड का लेप लगाकर उसको धोने की अपेज्ञा उसका स्पशे न करना ही अच्छा है। जिस 
प्रकार पड्कू का स्पर्श करके उसको घोने की अपेक्षा उसका स्पशे न करना ही. अच्छा है उसी प्रकार मूर्तामू्ते- 
प्रपद्व को ब्रह्म का रूप कहकर श्रम को बढ़ाना (क्योंकि अद् तमत के अनुसार यह भ्रम ही है) आगे उसका 
निषेध करना इसकी अपेक्षा मूर्तामूतेत्रपद्ब को ब्रह्म का रूप न कहना ही अच्छा है। किसी अज्ञात अर्थ को 
कहकर उसका निषेध करना अच्छा नहीं, उस बात को न कहना ही उचित है। इस विवेचन से सिद्ध होता 
है कि उपयुक्त वाक्य का अद्व तियों के द्वारा किया गया अर्थ समीचीन नहीं। अब प्रश्न उठता है कि 
उपयु क्त वाक्य का कया अथ होना चाहिये। उत्तर देते हुये श्रीरामानुज़ स्वामी जी ने कहा कि बह्मसूत्रकार 
ने "प्रकृततावत्त्वं हि प्रतिषेषति ततो ब्रवीति च भूयः” इस सूत्र के द्वारा उपयु कक श्रुतिवाक्‍्षय का अथे स्वय॑ इस 
प्रकार किया है कि “नेति नेति” इस वाक्य का यह अथ है कि ब्रह्म मू्तामृतेश्रपद्न रूप वाला है; इतना ही 
ब्रह्म का रूप नहीं है, अ्क्म का रूप इससे कहीं अधिक है। मूर्तामूतत्रपत्ल को ब्रह्म का रूर कहने पर यह 
धारणा हो सकती है कि ब्रह्म इतने ही रूप वात्ा हो । इस धारणा को दूर करने के लिये “नेति. नेति” कहकर 
श्रुति ने बतलाया कि अद्य इदना ही नहीं, इतना ही नहीं । इसका भाव यही है कि ब्रह्म इससे भी अधिक 
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 है। 





रूप बाला है | इस प्रकार यह श्रवि प्रकृत इयत्ता का निषेध करती है, यह नहीं कि रूपों का ही निषेध करती 
हो । यदि रूपों का निषेध करके त्रह्म को निर्विशेष सिद्ध करना श्रुति का अभिमत होता तो श्रुति को आगे 
ब्रह्म के गुणों का वर्शन न करना चाहिये । किन्तु श्रुति आगे ब्रह्म के गुणों का व्णुनः करती है। आगे का 
श्रतियाक्य यह है कि “अब वामवेय॑ सत्यस्य सत्य प्रासा वे सत्य तेपामेव सत्यम” इसका अथ यह है कि ब्रह्म 
का नाम “सत्य का सत्य" ऐसा है। जीव सत्य हैं उनसे बढ़कर ब्रह्म सत्य है। निर्विकारवस्तु को सत्य कहते 
हैं। जडपदार्थ के स्वरूप में विकार होता रहता है। जडपदार्थ विकार वाला है। जीव के स्वरूप में विकार 
नहीं होता किन्तु जीव का स्वभाव वनने वाले धर्मभूतज्ञान में विकार होता है। जीव स्वरूप में विकार वाला 
नहीं, इसलिये वह सत्य कहा जा सकता है। बद्म के स्वरूप में विकार नहीं, स्वभाव में भी विकार नहीं । 
इसलिये जीव से वढ़कर ब्रह्म नििकार सिद्ध होता है। अतएवं उसका “सत्य का मत्य” ऐसा नाम रक्‍्खा 
गया है। इस प्रकार उपनिपद्‌ में आगे ब्रह्म के निर्विकारत्व इत्यादि गुणों का बणेन है। इससे विद्त होता 
है कि “नेति नेति” श्रति छा प्रपत्च के निषेध में तात्पय नहीं है, किन्तु ब्रह्म की इयचा के निषेध में तात्पय 
है! इस प्रकार सूत्रकार ने ही उपयु क्त श्रुति का अर्थ किया है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि “नेति 
नेति” श्रति निर्विशेष ब्रह्म की प्रतिपादिका नहीं, न प्रपद्च की ही निषेधिका है । 


नेह नानास्तीति श्रत्यापि न प्रपच्चनिषेषसिद्धिः 
“जेह नानास्ति” इत्यादि श्रतिवाक्य से प्रतिपादित प्रपदश्ननिषेध का खण्डन 


“तेहु नानास्ति किञठ्चने” त्यादिता नानात्वप्रतिषेध एवं हृश्यत इति चेत-दश्रत्राप्युत्तरञ 
“सर्वस्य वशी सवस्येशान” इति सत्यसड्धुल्पत्व-सर्वेब्बरत्वप्रतिपादनाच्चेतनाचेतमवस्तु 
शरीर ईइवर इति सर्वप्रकारसंस्थित: स्वदवर: स एक एवेंति तत्रत्यनीकाब्रह्मात्मकनानात्वं 
प्रतिषिद्धए, न भवदभिमतस्‌ । सर्वास्वेवंप्रकारासु श्रुतिष्वियमेव स्थितिरिति न क्कचिदरषि 
ब्रह्मगः सविशेषत्वनिषेधवाची को5पि शब्दों हश्यते । 


आगे अद्ढे तियों ने कह कि “नेह नानास्ति किचन” यह श्रुतिवाक्य भेद्प्रपन्व का निषेध करता है। 
इसका यह अथ है कि यहाँ नाना प्रकार के पदार्थ सबंथा हैं ही नहीं । अह्े तियों के इस कथन पर श्रीरामानुज 
स्वामी जी ते कहा कि यह वाक्य भी भ्रपद्व का निषेध नहीं करता क्योंकि आगे ब्रह्म के अनेक गुणों का 
घर्णन होता है, उससे विरोध न हो, ऐसा उपयु क श्रुतिवाक्य का अर्थ करना चाहिये। आगे “स्वस्थ वश्ी 
सईस्थेशान:” “सर्वस्याधिपति:” “सर्वमिदं प्रशास्ति” “एष सेतुविधरणः” इत्यादि वाक्य है। ईश्वर सबको वश 
में रखने वाले हैं, सब पर शासन करने वाले हैं, सबके स्थामी हैं। सबका धारण करने वाले हैं। इन 
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वाक्यों से ईश्वर में सत्यसंकल्पत्व सर्वेश्वरस्व स्वामित्व नियन्तृत्व और घारकत्व इत्यादि गुण सिद्ध होते हैं। 
इससे फलित होता है कि यह चेतनाचेतनप्रपत्च ईश्वर की शेष नियाम्य एवं घाये वस्तु है। अतएच यह प्रपग् 
ईश्वर का शरीर है, ईश्वर इसका आत्मा है। सवपदार्था के अन्दर आत्मा के रूप में विराजमान एकमात्र 
ईश्वर ही विश्वरूप से दिखाई देते हैं, दूसरा कोई नहीं। यहाँ के सब पदाथ बद्यात्मक हैं अन्रह्मात्मक कोई 
भी पदाथ नहीं। किसी पदाथे के देखते समय यह सममभना चाहिये कि इश्वर ही इस पदाथे के अन्दर 
आत्मा के रूप में विशजमान होकर सामने अवस्थित हैं। इस प्रकार सब पदार्थां को ब्रह्मात्मक समझना 
चाहिये । तदर्थ यह श्रुतिवाक्य अन्रह्मात्मक नाना पदार्थों का निषेध करता है, यह नहीं कि प्रपत्च॒स्वरूप का 
निषेध करता हो । त्रह्मात्मकप्रपत्च श्रुति का अभिप्रेत है। इस प्रकार अर्थ करने पर ही उपयु क्त श्रुतिवाक्य 
का आगे के श्रतिवाक्यों से मेल हो सकता है। अन्यान्य श्रुतिवाक्यों का भी निर्वाह इस प्रकार हो जाता है । 
अबतक कहे गये न्यायों के अनुसार खब श्रुतियों का समन्वय हो जाता है। सत्र श्रुतियों का अथ ऐसा ही है 
जेसा अबतक कहा गया है। श्रुतियों में कहीं भी अह्म के सविशेषत्व का खण्डन करने वाला एक भी शब्द 
नहीं है । इस विस्तृत विचार से सिद्ध होता है कि श्रीशंकराचार्यप्रवर्तित अद्न तसिद्धान्त श्रुतिविरुद्ध है । 


अ्रद्द तस्य न्यायापेतत्वसमर्थनम्‌- ग्रह तसिद्धान्त के निराकरणार्थ न्‍्यायविरुद्धत्व का प्रतिपादन 


तिरोधानानुपपत्ति:ः 
अविद्या से त्रह्म के तिरोधान की अनुपपत्ति 


ग्रपि थे निविशेषज्ञानमात्र ब्रह्म, तन्च श्राच्छादिकाविद्यातिरोहितस्वस्वरूप स्वगत- 
नानात्वं पद्यतोत्ययमर्थों न घटते । तिरोधानं नाम प्रकाशनिवारणस्‌, स्वरूपातिरेक्ति- 
प्रकाशधर्मानस्युपगभेन प्रकाशस्येव स्वरूपत्वात्स्वकूपनाश एवं स्थातु । प्रकाशपर्याय ज्ञान 
नित्यस, स च प्रकाशो5विद्यातिरोहित इति बालिशभाषितमिदम्‌ । श्रविद्यया प्रकाशस्ति- 
रोहित इति प्रकाशोत्पत्तिप्रतिबन्धो वा विद्यमानस्य विनाशों वा, प्रकाशस्यातुत्पाचत्वाद 
विनाश एवं स्यथात्‌। प्रकाशों नित्यो निविकारस्तिष्ठतीति चेत्‌ सत्यामप्यविद्यायां ब्रह्मरिण 
न किडज्चित्तिरोहितमिति नानात्वं पश्यतीति भवतामयं व्यवहारः सत्सवनिवर्चनीय एवं । 


यहाँ तक के ग्रन्थ से श्रीरामानुज स्वामी जी ने अह् तसिद्धान्त को श्रुतिविरुद्ध सिद्ध किया है। 
आगे उसे न्यायविरुद्ध अर्थात्‌ तकविरुद्ध सिद्ध करते हुये आपने कहा कि अद्ढे तियों का सिद्धान्त यही है कि 
ब्रह्म निविशेषज्ञानमात्रस्वरूप है। उसका स्वस्थरूप आच्छादिका अविद्या से तिरोहित हो जाता है, तिरोहित 
होने पर वह परतह्म अपने में भेद्प्रपत् को देखता रहता है। अब तियों का उपयु क्त सिद्धान्त समीचीन 
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नहीं । प्रकाश को नपर करना ही तिरोधान हैं । ब्रह्म ज्ञानस्वरूप होने से स्वयंप्रकाश है। प्रकाश उसका स्वरूप 
हैं, धर नहीं है । यदि प्रकाशाथर्त बनता तो प्रकाश स्वरूपातिरिक्त सिद्ध होता है । किन्तु अढ्ढ तियों ने प्रकाश 
को धर्म वहीं जाना, मानने पर ब्रह्म सबक सिद्ध हो जावेगा। इसी भय से ही अद्गैतियों ने प्रकाश को 


| प्‌ का तिरोधान होते समय तश्षस्वरूप को न2 होना पड़ेगा । यह दोष उपस्थित होता 
है ऋद् तियों ने हम को नित्य माना हैं। यह अर्थ खण्डित हो जाता दोनों बातें परस्पर विरुद्ध है 
दि ब्रह्मप्रकाशात्मक ज्ञानस्वरूप है, तथा वह प्रकाश अविद्या से तिरोहित है। अद्ढे ती यह जो कहते हैं 
कि झविद्या स प्रकाशतिराहित होता हैं, इसका भाव क्या है ? क्‍या इसका यह भाव है कि अविदा से 
प्रकाश की उलत्ति रुक जाती है, अथवा यह भाव है कि विद्यमान प्रकाश का नाश हो जाता है। अद्दे तियों 
ने ब्रह्मस्वरूप प्रकाश की उत्पत्ति नहीं मानी हैं, अतरव प्रकाश को उत्पत्ति को रोक देना यह कोटि नहीं 
जमती । काश का विनाश तिरोधान माना जाय तो ब्रह्म का नाश हो जायेगा। यदि अद्वे ती यह कहें 
कि प्रकाशात्मऋ त्रह्म नित्य निविकार होकर सदा वना रहता है, तव तो मानना होगा कि अवियद्या से ब्रह्म 
में कुछ भी तिराहित नहीं हुआ है। ऐसी ध्थिति में यह वात सन्‍्तों के समक्ष नहीं रक्खी जा सकती कि ब्रह्म 
अविद्या से तिरोहित हाकर भदप्रपद्च का देखता है क्योंकि पहले तिरोधान ही नहीं जमता है । 


अद्ृृतिभिविशिशद्वेतमते जीवात्मतिरोधानानुपपत्त विवेचनम 


है... 3 


अद् तियां द्वारा विशिष्टाह तमत में जीवात्मतिरोधानानुपपत्ति का वर्णन 


ननु च भवतो5पि विज्ञानस्वरूप आात्माउस्युपगन्तव्यः। से च॒ स्वयंप्रकाश: । तस्य 
व देवादिस्वरूपात्मासिमाने स्वरूपप्रकाशतिरोधानमवद्याश्रयणीयस्, स्वरूपप्रकाशे सति 
स्वात्मत्याकारान्तराध्यासायोगात्‌ । झतो भवतश्चार् समानों दोष:। किझ्चास्माक- 
सेकास्मस्तेवात्मति भवदुदीरित दु्घटत्वए, भवतानात्मानन्त्यास्युपगसात्सवेंष्वश दोष: 
परिहरणीयः । 


आगे अद्व तियों ने विशिष्टाह त सिद्धान्त पर एक दोष दिया है जिसका निराकरण भाष्यकार स्वामी 

जी ने किया है। वह दोप यह है कि अद्व तियों ने कह कि आपको अर्थात्‌ विशिशक्वैती को भी आत्मा 
ज्ञानस्बरूप अभिश्रेत हूं। जीवात्मा को ज्ञाःवरूप मानना चाहिये क्‍योंकि उपसिषदों में “विज्ञानघन 

इकर जीवात्मा ज्ञानस्वरूप बताया गया है। ज्ञान स्वयंप्रकाशवस्तु है। आत्मा को स्वय॑प्रकाश मानना 
चाहिये । उपनिषद्‌ में “अ्रत्रायं पुरुष: स्वयंज्योतिभवति” यह वाक्य आत्मा को स्वयंप्रकाश सिद्ठ करता है । 


अं ७ -.अडे ॥... अशकादुमरस+.. हल +डपालंतत 00 उस उन्‍्मकमक्राब्रके ४वए०४४४०/३४। 
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ए का ८ ५ ४. घ् ५ ५ 
इसका यह अथ है कि यहाँ यह पुरुष स्वय॑त्रकाश होता हूं। यह स्वयंप्रकाश जीवात्मा अपने को देव मनुष्य 


हा 


इत्यादि रूप में समझता है| यह उममझः अम है। इसे ही देहात्माभिमान कहते हैँ । जीवस्थरूण का तिरोधान 
होने पर ही यह अम हो सकता है। यदि जीवात्मध्वरूप का विरोधान नहीं ही होता, जीवात्मस्थरूप स्क्‍य॑- 
प्रकाश होने से अपने स्वरूप में चमकता रहता तो देहात्माभिमान इत्यादि अ्रम नहीं हो सकते | इन अर्सों 
का उपपादन करने के लिये आत्मस्वरूप का तिरोधान मानना होगा। आत्मा प्रकाशस्वरूप है, प्रकाश का द 
नाश ही तिरोधान है। इसलिये विशिष्टाह्नेती के मत में देद्दात्मश्रम इत्यादि को सम्हालने के लिये आत्म- ० 
स्वरूप में तिरोधान आवश्यक होने के कारण प्रकाशरूपी आत्मा का नाश हो जायेगा। तिरोधान मानने 
पर जो दोप अद्गती के मत में दिया गया है, वह दोष विशिशद्वेती के मत में भी आ जाता है| किच 
विशिष्ठाह् ती के मत में अधिक दोष होता है। विशिष्ठाह तियोँ ने अनेक जीवात्माओं को माना है | जीवों 
में कई सुखी हैं, कई दुःखी हैं, कई शिष्य हैं, कई आचाये हैं, कई वद्ध हैँ तथा कई मुक्त हैं। ये सब 
व्यवस्थायें प्रामाणिक हैं | अनेक जीवों को मानने पर ही ये सव व्यवस्थायें घट सकती हैँ । इन व्यवस्थाओं 
को प्रामाशिक मानने वाले विशिष्टाह्न तियों ने अनेक जीवों को माना है। अद्ठे तियोँ ने इन व्यवस्थाओं को 
काल्पनिक माना है। अतएव अद्वेतियों को अनेक जीव मानने की आवश्यकता नहीं रहती | विशिष्टाह्वेती 
के मत में प्रामाणिक इन व्यवस्थाओं का निर्वाह नहीं हो सकता। यह दूसरा दोप है। कारण, तिरोधान 
से जहाँ प्रकाशस्वरूप जीवात्मा का नाश हो जाता है, वहाँ अपने को सुखी और दुःखी इत्यादि कौन माने ९ 
ऐसी स्थिति में इन व्यवस्थाओं का भंग हो जाता है। अहती के मत सें ये व्यवस्थायें काल्पनिक हैं, 
अतएव इनका भंग दोष नहीं होता | विशिणशद्ठ ती के मत में ये व्यवस्थायें सत्य हैं। इनका भंग दोप ही है । 
विशिष्ठाह्न ती के मत में इन व्यवस्थाओं का भंग हो ही जाता है, क्‍योंकि एक जीव अपने को सुखी मानता 
है । दूसरा जीव अपने को दुःखी मानता है। यह अभिमानरूपी भ्रम स्वरूप तिरोहित होने पर ही हो 
सकेगा । तिरोधान से यदि प्रकाशरूपी जीबों का नाश होगा तो ये व्यवस्थायें कहाँ रह सकेंगी | इस प्रकार 
विशिष्टाह्नत में दो दोष उपस्थित होते हैं, विशिशक्ग ती इन दोषों का जैसा परिहार करते हैं बेसा हम भी 
हमारे मत में आये हुये दोषों का परिहार करेंगे। यह अद्ेतियों का पूवपत्ष है। 


उपयु क्तदोषनिराकरणाथमठेतसिद्धान्तादिशिशद्ेतसिड्धान्ते 
विद्यपानस्य विशेषस्य प्रतिपादनस 
उपयु क्त दोष समाधानाथ अर त से विशिष्ठाह्नत में विद्यमान वेशिए्थ का वर्णन 


प्रत्नोच्यते स्वभावतों मलप्रत्यतीकानण्तज्ञानामन्देकस्वरूपं स्वाभाविकानवधिकाशया- 
परिशितोदारगुणसागरं निमेषकाह्ञाकलासहर्तादिपराद्ध पर्यन्तापरिसितव्यवच्छेदस्वरूप- 
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तर्वोत्पततिस्थितिविवाशादिसवंपरिशासतिमित्तभुतक्ालकृतपरिणामास्पृष्दानन्तमहाविधृ्ति- 
व्वलोीलापरिकरस्वांशसतादस्त-वद्धछकवान विधद्ेतनत:ड्भजोग्यभुतानन्त-विचित्रपरिणास- 
शक्तिझेततेतरवस्दजातास्तर्ण मित्वकृटसबंशरी रत्वसर्वप्रक्ारावस्थानावस्थित पर बहा उ॑ 
वेश, तत्साक्षत्कारक्षमशगवद्द पायनपराशर वाल्मीकिसतुयाज्वल्कयगोतमापस्तस्ब- 
प्रभुतिस निगशप्रणीतविध्यर्थवादसन्त्ररूप-वेदयुलेतिह/ सपु राण धमशास्रोपजू हित-परमाथ- 


शूहातादितिवदाविच्छिन्नपाठसस्पदायऋणग्यजुस्सामाथवंरूपानन्तशार्ख वेद चाभ्युपाच्छ- 


रामाजुज स्वामी जी ने अद्ढे तियों के उपयुक्त पृर्वपक्ष का समाधान करते हुये विस्तार से अपने 

सिद्धान्त का इस प्रकार प्रतिपादन किया है कि हम शार्ोक्तरीति से परतद्या के स्वरूप ओर स्वभाव को 
मानते हैं तथा वेदशाज को परमप्रमाण मानते हैं। अतएव हम लोगों को सब कुछ सिद्ध हो सकता हे । 
अद्दे तियों ने यह माना है कि विशिष्ठाह ती उपयुक्त दोष का निराकरण जिस प्रकार करेंगे उसी प्रकार 
हम भी करेंगे। विशिष्टाद ती को पूर्वेक््ञ का समाधान इस प्रकार करना होगा कि शास्त्रों से यह अर्थ 
प्रमाणित है. कि जीवस्वहूप नित्य है, तथा संसार में वह तिरोहित रहता है। जो तक शाब्रप्रतिपादित इस 
अथ का खण्डन कर, बह तक ही द॒ष्ठ माना जायेगा। “न हि वचनविरोधे न्याय: प्रवतेते” यह न्याय प्रसिद्ध 
हैं। इसका हू है कि शाखवचन से विरोध होने पर तक चल्न नहीं सकता । ज्ञानस्वरूप जीवात्मा का 
नित्यत्व एव उसका तिरोधान शाखसिद्ध है, तके से इसका खण्डन नहीं हो सकता, उल्टा तक ही खण्डित हो 
जायगा | इाजल्षिय तिरोबान होने पर सी प्रकाशस्वरूप जीवास्मा नित्य साना जा सकता है| यही समाधान 
विशिए5 ती को कहना होगा । हम अद्वे ती भी बेसा ही समाधान करेंगे। प्रकाशस्व॒रूप ब्रह्म का नित्यत्व 
एवं अविद्या स उसका तिरोधान य दोनों अथ शार्ूसिद्ध हैँ। तिरोधान होने पर प्रकाश का नाश हो 
जायेगा। ऐस तक से शाल्रोकत अर्थ खरिडित नहीं होगा उल्टा तक ही दुष्ट माना जायेगा। श्रोरामानुज 
प्वामी जी कहते हैं कि अब ती अपने मत में आये हुये दोप का इस प्रकार ही समाधान करना चाहते हैं । 
परन्‍तु इनका मनोस्थ सि होगा क्योंकि बचत से विरोध होने पर यद्यवि तके कट जाता है तथापि 
वचन कद नहीं सकता हे। सट्ट अथ को वतल्ाने वाले अनेक बचतों के अनुसार अध्यष्टाथेक वचन का 
रना चादिये। अनेक शास्प्रवचन यह वतलाते हैं. कि ब्रह्म निर्योप्त है तथा सर्वज्ञत्व इत्यादि कल्याण- 

| का निधि हैं। यह जमत्‌ ब्रह्म की विभूति हैं, अधीन रहने वाली वस्तु है इससे सिद्ध होता है कि 
ब्रह्म आन्त नहीं, तथा जगयू अम्म से 


2 


जाई देने वाल्नी वस्तु नहीं हे। ब्रह्म को भ्रमाश्रय मानना 
तथा ऊगनू को इमविप्रयक्ष मानदा अतेक बचनों से विरोध रख , हैं। अतएव ऐसा मानना उचित नहीं 
हा दस स्पष्ट जाए हु कि ब्रह्म का ...बान एच अम को दतलाने में शाल्व का तालय 6 हैं। नहीं । 
हा. प्ग ता « तिरोधान एवं अम मानते हैं, शास्जिरु का तेंछ ध्यट सकता हैं| अतएव 
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अद्वे त सिद्धान्त को काटने के लिये यह तके प्रस्तुत करना उचित ही है कि प्रकाशस्वरूप ब्रह्म का तिरोधान 
होने पर उसका नाश हो जायेगा । जीदस्वरूप का तियेघाल इ १ बचन से भी बिरो 

हाने पर उसका नाश हो ज्ञायंगा | झोवस्वरूप का राधान इत्याद अथ किसी वचन से भा विरशात नह 
रखते हैँ । अतणव वचन इन अर्थां का प्रतिपादन कर सकते हैं इत वचनसिद्ध अथाों को काटने दाला तक 
ही स्याज्य माना जायेगा । इस विवेचन से फल्नित होता है. कि जीवस्वरूप का तिरोधान इत्यादि उपपन्न 
तथा त्रह्मस्वरूप का तिरोधाव इत्यादि अनुपपन्न हैं। सम्पूर्ण शाखाथ पर ध्यान देने पर इसी निष्कर्ष पर ही 
पहुँचना पड़ता है । 


उपनिपद्‌ इत्यादि शास्त्र यह प्रतिपादन करते हैं कि ब्रह्म का स्वरूप निर्दोष है तथा दोषों को नष्ट 
करने वाला है । स्वभाव से ही त्रह्म दोषों का शत्रु होता है। इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म में अविद्या दोप 
हो ही नहीं सकता । किच, शास्त्र यह बतलाता है कि अपरिच्छिन्न ज्ञानानन्द ही त्रह्म का स्वरूप है। ब्रह्म के 
किसी भी अंश में जडत्व नहीं, अननुकूलत्व नहीं । वह अनन्त त्रह्म पूरा ज्ञानस्वरूप है तथा आनन्दस्वरूप 
है | ब्रह्म में ऐसे २ कल्याणगुण विद्यमान हैं. जो स्वाभाविक है चरमसीमा तक पहुँचे हैं. उनसे बढ़कर कोई 
भी गुण अन्यत्र नहीं पाया जा सकता। उनमें एक २ गुण ही अनेक गुणों का सागर है ऐसे अपरिमित 
उदारगुणों का समुद्र श्रीमगवाब्‌ में लदराता रहता है। सर्वज्ञत्व॒ इत्यादि ये सब गुण स्वाभाविक हैं। यह 
अथे “स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रियाच” इस श्रुतिवाक्य से प्रमाणित है। सर्वेज्ञ त्रक्ष अम का आश्रय नहीं हो 
सकता । अद्गैती ब्रह्म को अमाश्रय मानते हैं जो उचित नहीं। शाखर कहता है कि श्रीभमगवान्‌ की दो 
विभूतियाँ हैं. (१) लीलाविभूति (२) भोगविभूति। दोनों मी विभूति अनन्त हैं, लीलाविभूति नीचे अनन्द 
है, भोगविभूति ऊपर अनन्त है। ये दोनों श्रीमगवान्‌ के अधीन रहती हैं. तथा उनकी सम्पत्ति हैं 
इसलिये विभूति कहलाती हैं। इनमें लीलाविभूति से मोगविभूति बड़ी है। उस विभूति में काल का जोर 
नहीं है, वहाँ कालकत परिणाम नहीं होते। बहाँ परिणाम केबल्न भगवत्संकल्प से ही होते रहते हैं। काल 
इस लीलाविभूति में निमेष काझ्ा कल्ला और मुद्दतें से लेकर पराधे पर्यनत अनेक विभा-एें को प्राप्त करता 
हुआ सब पदार्थों की उपत्ति स्थिति और विनाश का कारण होता है। परन्तु भोगविभूति में इसका ब्रभाव 
नहीं है । इस प्रकार अनन्त महान्‌ भोगविभूति श्रीमगवान्‌ की है। यह प्रकृतिमण्डल हो लीलाविभूति है । 
इसमें श्रीभगवान्‌ लीला करते हैं । विविध रूपों में रहने वाले अनन्त वद्धचेतन तथा मुकचेतन श्रीभगवान 
की लीला के परिकर हैं, मुक्त जीव श्रीमगवान्‌ की मोज्ञज्ञीला में सहायक होते हैं, वद्ध जीव सांसारिक 
लीला में सहायक होते हैं इन चेतनों को भोग्य बनने के लिये प्रकृति इत्यादि अचेतन पदार्थ अनन्त विचित्र 
रूपों में परिणत होते रहते हैं, ऐसी शक्ति उनमें निहित है। इन चेतनाचेतन पदार्था में परबह्म अन्‍्तर्यात्री 
के रूप में अवस्थित रहता है, ये सव उसके शरीर हैं। परबद्म ही विश्वरारीरक होकर विश्वरूप में अवस्थित 


है। इस प्रकार परतह्य शास्त्रों से बोधिव होता है। ये विभूतियाँ परमात्मा की सम्पत्ति हैं। ये ठोस सत्य हैं, 
भ्रम से दिझ।ई देने वाली नहीं हैं। अह्गौती जो इनको श्रम से दिखाई देनें वाली मानते हें, वे ही भ्रम में 
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(नना तथा सत्यविभूतियों को मिथ्या मानना 
खता है। कोई भी शाख्र इस अथ को सिद्ध नहीं कर 


प्र 


हर 
आन; 


४) ८] 


तियों न यह माना हैं कि शाख्र अविद्यासिद्ध हैं, उनका प्रामाण्य सी अविया- 
आर उसका द्रासाण्य भी अविद्यासिद्व हैं। अविद्यासिद्ध होने से ये सब मिथ्या हैं । 

वल्य सिद्ध नहीं होगा तथा शाख्र से तक नहीं कठेगा । विशिश्वाद्व तियों 
प्रामार्य सत्य हैं। शास्त्र निर्दोष है क्‍योंकि वेद शाश्् पुरुपप्रणीत नहीं हैं, 
सका पाठ अआविच्छिन्न कप में चला आता है। वेद शाख्र ऋक यजु साम ओर 
[६ प्रत्येक में अनेक शाखायें हैं। सत्र शाखाओं में प्रतिपादित अर्थ एक है । 
शाखाओं का मिलाकर बिचार करते पर वेदार्थ विशद्‌ रूप में समझ में आता 


[आ को समझ नहीं सकते हैं. उनमें प्रतिषादित अर्था को कैसे सममें;। हमारे 


ऊच, आउ 


६5. ५| 


3] 


शत 
| 


ह 


दा 


7] 
2 


तिगदग्य अधान अथ परबह्म के साक्षात्कार में सामथ्य रखते थे-बेदों के 
वेदाथों को भी लेकर उपद्न हण शास्त्रों का निर्माण किया है। जिन शाज्लों से 
हण शात्र कहलाते हैं | वेद में जो विधिभाग है, उसके आधार पर घर्मशाख्त 
भाग एवं मन्त्र भाग हैं, उनके आधार पर पुराण और इतिहास निर्मित 
शाख हैं। इनसे वेदाथ स्पष्ट बिदित होते हैं। इनसे उपब्र हित होने बालें निर्दोष 
हमारे मत में निर्दोष वेद से सदोष तके कट सकता है। 
रण अद्व त मत में शाख्र से तक नहीं कट सकता है। यह महान्‌ अन्तर है | इससे 
क्तरीति से परत्रह्म को वेदवेच्च तथा वेदों को परमप्रमाण मानने वाले विशिश- 
| सकते हैँं। सारांश यह है जीवस्वहूप का संसार में तिरोधान प्रबल शाख््रों 

हे, इसे तक नहीं काट सकता | सर्वेज्ञ पख्रह्म का तिरोधान अम एवं जगत्‌ का अश्रान्विसिद्धस्व 
अर्थ शाब्मविरुद्ध तथा तकंविरुद्ध हैं, इनको तके काट सकता है। अद्वौतमत ओर विशिशद्वैतमत 


के 


ले मित ह्य 


फ्ः 


के । 


चेहह | 





» विशिशह्वेतसेड्ञान्तिकाथ प्रति प्पकप्रमाणवचनोदाहरणम 


विशिष्टा.. वेद्घान्तिकार्थ स्थापक प्रमाणवचन 


यथोक्त' भगवता हूं पायनेन महाभारते 
“द्वाविमों पुरुषो लोके क्षरश्राक्षर एव च। क्ष 


“यो सामजमनादि च वेत्ति लोकमहेश्वरस्‌/ 
रस्सवाणि भूतानि कृठस्थो$क्षर उच्चते ॥ 
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उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहुत:। यो लोकत्रयभाविद्य विभत्यंव्यय ईश्वरः” ॥ 
“काल स पचते तत्न न कालस्तत्र वे प्रभुः। एते वे निरयास्तात : स्थानस्थय परमात्सनः ॥॥ 
अव्यक्तादिविशेषान्त परिसशणामद्धासंयुतस । क्ोडा हरेरिदं सर्व क्षरमित्युपधायताम ॥ 
“कृष्ण एवं हि लोकानासुत्पक्तिरपि चाप्यय:। कृष्णस्य हि कृते भूतभिर्द विश्व चराचरमसिति। 
कृष्णस्य हि छुते इति कृष्णस्य शेषभूर्त सर्वेमित्यर्थ:” ॥ भगवता पराशरेणाप्युक्तम्‌ 
“शुद्ध महाविभ्ृत्याख्ये परे ब्रह्मरिण शब्धते । सेत्रेय भगवच्छुब्द: सर्वकारणकारणोे ॥ 
ज्ञानशक्तिवलंश्रर्यवीयंतेजांस्यशेषत: । भगवच्छुब्दवाच्याति विना हेथैर्गुग्रादिभिः ॥ 
एवसेघ सहाशब्दो संत्रेयथ ! भगवानिति । परणभब्रह्मभृतस्थ वासुदेवस्थ तान्यगः ॥ 
तत्र पृज्यपदार्थोक्तिपरिभाषासमन्वितः । शब्दोई्ण नोपचारेणश त्वन्यत्र हा पचारतः” ॥ 
“एवंप्रकारमसल सत्य व्यापक्क्षयस्‌ । समस्तहेयरहितं॑ विष्ण्वार्ण परम पदष्ठ ॥ 
“कलासुहर्तादिमयश्र कालो न यहिभूतेः परिणामहेतु: । “क्रीडतो बालकस्येव चेष्टास्तस्य 
निशासय इत्यादि । मनुनाइपि “प्रशासितारं सर्वेषामणीयांसमणीयसास्‌” इत्याद्व क्तम्‌ । 
याज्ञवल्क्येनापि “क्षेत्रज्नस्येश्वरज्ञानादिशुद्धि! परमा सता इत्यादि। श्रापस्तम्बेनापि 
“पू: प्राशिनः सर्व एवं गुहाशयस्थ” इति । सर्वे प्रारिनः गुहाशयस्यथ परसात्सन:ः पु:-पुर 
शरीरसित्यथं: । प्राणिन इति जीवात्मकभूतसंघाताः । 


सीबडिकय जिडडी 


मक्का 


आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने उपयु क्त अर्थों के विषय में महर्पियों के बचनों को प्रमाणरूप से 
उपस्थापित करते यह कहा कि भगवान्‌ ऋृष्ण॒द्ने पायन व्यास जी ने महामारतान्तगंत भ्रगवद्गीता में 
निम्नलिखित रूप में श्रीमगवान्‌ की श्रीसूक्ति को प्रथित किया है कि-- 
यो मामजमनादि च वेत्ति लोकमहेश्वरम । 
असम्मूढ: समर्त्येपु सर्वपाप. प्रमुच्यते ॥ 


अर्थात्‌ श्रीमगवान ने कहा कि मनुष्यों में जो मनुष्य हमें इतरसजातीय न मानकर अच्छी तरह 
से समझता हो बह भक्व्युत्पत्ति के विरोधी सब पापों से छूट जाता है। हमें वह इस प्रकार समझता है कि 
श्रीभमगवान्‌ अज हैं अर्थात्‌ नहीं जन्मने वाले हैं। इससे सिद्ध होता है श्रीमगवान जडपदार्थ और वद्धचेतन 
से विलक्षण है क्योंकि जडपदाथ विकार वाला द्रव्य है, अतएब वह पूर्वावस्था को छोड़ता हुआ उत्तरावस्था 
को प्राप्त होता रहता है, अतएवं उसका नाश एवं उत्पत्ति होती रहती है उसके संसगे में पढ़कर संसारिचेतन 
को भी जन्मना एवं मरना पड़ता है। संसारिचेतन का नूतन देहसम्वन्ध ही जन्म एवं देहवियोग ही मरण 
है। इस प्रकार जड्पदारथ एवं संसारिचेतन जन्म लेने वाले होते हैं। श्रीमगवान्‌ कभी जन्मने वाले नहीं हैं 
अतणव वे इनसे विलक्षण हैं। श्रीभमगवान्‌ अज होते हुये अनादि हैं. अर्थात्‌ अनादिकाल से ही श्रीमगवान 
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का जन्म नहीं होता है। इससे सिद्ध होता है कि श्रीमगवान्‌ मुक्त जीवों से विज्क्षण है क्योंकि मुक्त जीव 
पहले संसार में रहते समय जनन्‍्मते रहे हैं मोक्ष में पहुँचने के वाद ही उनका जन्म लेना बन्द होता है । 
श्रीभगवान्‌ का तो कभी भी जन्म न हुआ, अवतार को जन्म मानना भ्रम है वह तो जन्म से अत्यन्त 
विल्नक्षण है। मुक्क जीवाँ का पहले संसार में रहते समय दोषों से सम्बन्ध था। श्रीभमगवान्‌ का कभी भी 
दोपसम्बन्ध नहीं । इससे श्रीभगवान्‌ मुक्तपुरुषों से विज्क्षण सिद्ध होते हैं। किच श्रीमगवान लोकमहेश्वर 
हैं, अर्थात्‌ लोकेखरों के भी ईश्वर हैं। श्रीसमगवान्‌ सर्ववित्षज्षण हैं। उन्हें इतरसजातीय न समझना चाहिये । 
लोक में अत्यन्त श्रेष्ठ पुरुष भी दूसरों के सजातीय ही प्रतीत होते हैं। श्रीमगवान्‌ को बैसा नहीं समझना 
चाहिये । लोक में राजा शासक होने के कारण मनुष्यों में श्रेष्ठ माना जाता है परन्तु वह इतरमनुष्यों का 
सजातीय ही है क्‍योंकि वह भी एक मनुष्य ही है। बैसे ही देवों का अधिपति इन्द्र देवों से श्रेष्ठ होने पर भी 
देवों का सजातीय ही है। बसे ही ब्रह्माण्ड के अधियति ब्रह्मा जी सब जीवों से श्रे"्ठ होने पर भी इतर- 
संसारियों के सज्ञातीय ही हैं | इसी प्रकार अणिमा ह्थ्यादि ऐश्वर्यों को प्राप्त हुये उत्तम साधक भी अन्यान्य 
जीवों के सजातीय ही हैं। परन्तु श्रीभगवान्‌ सर्बवि्षक्षण हैं। वे कार्यकारण रूप में रहने वाले अचेतन 
द्रव्य तथा वद्ध मुक्तचेतन इत्यादि सभी पदार्थों से सव तरह से अत्यन्त विलक्षण हैं। श्रीभगवान कहते हैं 
कि इस प्रकार हमको जो साधक समझता है। वह स्व पापों से छूट जाता है। इस वचन से सिद्ध होता है 
कि श्रीभगवान्‌ चेतनाचेतन पदार्थां से सबंथा विलक्षण हैं । 


श्रीवेदव्यास जी ने श्रीभगबद्गीता में इन श्ज्लोकों को भी ग्थित किया है कि-- 
द्वाविमों पुरुषी लोके क्षरश्चाक्षर एवं च। 
क्षःः सर्वाणि भृतानि कृटस्थो5क्षर उच्यते |। 
उत्तम: पुरुषस्त्वन्य: परमात्मेत्युदाहतः । 
यो लोकत्रयमाविश्य बिभर्त्यव्यय ईइवर: ।। 


अर्थात्‌ पुरुष दो श्रकार के हैं. (१) क्षरपुरुष (२) और अत्तरपुरुष। उत्पत्ति विनाशशील शरीर रूप 

में परिणत जडपदाथ से मिलकर उत्पत्ति और विनाश क्रो प्राप्त होने वाले जीव चरपुरुष कहलाते हैं । 
अचेतन संस से रहित एवं निर्विकार स्वस्वरूप में अवस्थित मुक्त जीव अक्तरपुरुष कहलाते हैं। एक उत्तम 
पुरुष ही इन दराक्षरपुरुषों से अर्थात्‌ बद्ध और मुक्तपुरुषों से सर्वथा भिन्न है। वह उपनिषद में परमात्मा 
कहा गया है। जढशरीरों के अन्दर रहने वाले जीवात्मा वस्तुतः एक आत्मा हैं। थे जीवात्माओं के अन्दर 
रहते हैं, अतएव उनसे मिन्न हैं। उनके अन्दर रहने वाला कोई आत्मा नहीं है। वे ही जड और जीवों के 
अन्व्र रहने वाले आत्मा हैं इसलिये वे परमात्मा कहे गये हैं। प्रमाणों से बिदित होने वाले जडपदाथे 
वद्नचेतन ओर मुक्तचेतन ह इन तीन अकार के पदार्था में अन्तरात्मा के रूप में आवेश करके परमात्मा इन 
पदार्थों का धारण करते हूँ। ये पदार्थ उनके द्वारा आविष्ट हैं वे आवेश करने वाले हैं। इससे वे इनसे 
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भिन्न सिद्ध होते हैं। ये पदार्थ उनके द्वारा थृत हैं, वे इनका धारण करने वाले हैं। इससे वे इनसे भिन्न 

सिद्ध होते हैं । जडपदाथ बिकार वाला है इसका सम्बन्ध पाकर बद्ध जीव भी ज्ञान में संकोच एवं विकास 
रूपी विकारों को प्राप्त होते हैं। मुक्तपुरुष विकाररहित होने पर भी परतन्त्र चेतन होने के कारण विकारों 
को प्राप्त करने के योग्य हैं। परमात्मा सदा निर्विकार हैं तथा सदा एक रूप रहते हैं। इस दृष्टि से भी 
वे इनसे भिन्न सिद्ध होते हैं। वे उत्तम पुरुष स्वामी होकर इन पर शासन करते हैं। इसलिये वे ईश्वर 
कहलाते हैं। ये पदार्थ उनके नियन्त्रण में रहने वाले हैं। इस दृष्टि से भी उत्तम पुरुष में जड और चेतन- 
पदार्था से भेद सिद्ध होता है। इस प्रकार श्रीभमगवान्‌ ने पुरुषोत्तमतत्त्व को बद्ध और मुक्त चेतनों से मिन्न 
सिद्ध किया है। श्रीभगवान्‌ ने पू्वश्लोक में “वेदविदेव चाहम” कहकर यह बतलाया कि हम ही वेद को 
जानने वाले हैं। आगे वेद्प्रतिपाद् प्रधानाथ पुरुषोत्तमतत्त्व का बणेन करते हुये श्रीभगवान्‌ ने उसे सर्व- 
विलक्षण बतलाया है। इससे पुरुषोत्तमतत्त्व चेतनाचेतनों से सबेथा विज्कक्षण प्रमाणित होता है । 

श्रीवेदव्यास जी ने महाभारत में कहा हे कि-- 

काल स॒पचते तत्र न कालस्तत्र वे प्रभु: | 
एते वे निरयास्तात स्थानस्थ परमात्मन: ॥॥ 

अर्थात्‌ श्रीमगवान्‌ की भोगविभूति में काल का प्रभाव नहीं चलता है, वहाँ भगवान काल को 
पचा देते हैँ। परमात्मा श्रीभगवान्‌ के उस दिव्य स्थान के समक्ष ये स्वर्ग इत्यादि लोक नरक के समान हैं: । 
इन बचनों से श्रीवेद्व्यास जी ने श्रीभगवान्‌ की उस भोगविभूति को सिद्ध किया है जो अकालकाल्य एवं 
परमभोग्य है । 

श्रीवेद्‌व्यास जी ने महाभारत में लीलाविभूति के विषय में कहा है कि-- 

अ्रव्यक्तादिविशेषान्तं परिणामर्द्धिसंयुतम्‌ ॥ 
क्ोडा हरेरिदं सर्व क्षरमित्युपधायंताम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ अव्यक्त अर्थात्‌ प्रकृति से पंचमहाभुत तक के जितने पदार्थ हैं ये परिणाम और वृद्धि 
इत्यादि अवस्थाओं को प्राप्त होने वाले हैं। ये सब श्रीमन्नारायण भगवान्‌ की लीलाविभूति हैँ । इन्हें क्षर 
समभना चाहिये क्‍योंकि यह नश्वर हैं। इस वचन से लीलाविभूति सिद्ध होती है। 
महाभारत में अन्यत्र वेदव्यास जी ने कहा है कि-- 
कृष्ण एवं हि लोकानामुत्पत्तिरपि चाप्ययः । 
कृष्णस्य हि कृते भूतमिदं विश्व॑ं चराचरम्‌ ।। 
अर्थात्‌ इन लोकों की उत्पत्ति एवं प्रतय का कारण श्रीक्ृषष्ण हैं। यह चराचर विश्व श्रीकृष्ण भगवान्‌ 
के लिये है, उनके मुखोल्लास के लिये है । इस बचन से सिद्ध होता है कि इस जगत्‌ की उत्पत्ति स्थिति और 
विनाश श्रीभगवान्‌ के अधीन हैं. तथा यह जगत्‌ श्रीमगवान्‌ की वस्तु है । 
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श्रीभगवान्‌ पराशखलद्यपि ने विष्णु पुराण में कहा है कि-- 
गुद्धे महाविध्वृत्यास्थे परे ब्रह्मणि शब्दते । 
मैत्रेपे. भगवच्छब्द:. सर्वकारणकारणे ॥ 
ज्ञानशक्तिबले रवयं वी य॑ तेजां स्यशेपत: | 
भगवच्छब्दवाच्यानि विना हैगैर्गुणादिभि: ॥ 
एवमेष महाशब्दों मैत्रेथ. भगवानिति ॥ 
परमतन्रह्ममृतस्य  वासुदेवस्थ नान्यग: ॥। 
तत्र॒ पृज्यपदार्थोक्तिपरिभाषासमन्वित:. ॥ 
शब्दोध्यं नोपचारेश हन्यत्र हथ पचारत: ॥। 
अर्थात्‌ हे मैत्रेय, श्रीभगवान्‌ नित्यशुद्ध हैं। वे बड़ी भोगविभूति के स्वामी हैं. इससे उनका 
“पहाविभूति” ऐसा नाम पड़ा हे । वे ल्ीलाविभूति के अन्तगत सब पदार्थों के कारण हैं। वे परतनह्म हैं । 
उनके नाम के रुप में भगवच्छब्द प्रयुक्त होता है। “भगवान” इस शब्द में “भ ग व अभ्रन्‌” ऐसे चार बे 
हैं । “अन्‌” को उल्नटने पर “न” वन जाता है। पहले तीन वर्णा से ज्ञान, शक्ति, बल, ऐश्वय, बीय, ओर तेज 
ये ६ गुण बतलाये जाते हैँं। “न” से दोपाभाव बतल्ाया जाता है। “भगवान” इस शब्द से सम्पूण 
६ गुणों से युक्त एवं निर्दोष भगवत्तत्त्व वतलाया जाता है। हे मैत्रेय ? इस प्रकार महान्‌ अर्थ को बतलाने 
वाला भगवान्‌" यह महाने शब्द परसत्रह्म वासुदेव को वतलाता है, दूसरे किसी को भी नहीं बतलाता 
है । इस शब्द में योगशक्ति और रूढिशक्ति नामक दो शक्तियाँ हैं। इस शब्द में अबयव बनने वाले एक २ 
अक्षर से श्रेष्ठ गुर्शों का बतल्ाना यह योगशक्ति है। सप्ठुदायराक्ति से अर्थ को बतलाना यह रूढिशक्षि है । 
इसे ही परिभाषा कहते हैं । बोगशक्ति एवं रूढिशक्ति से युक्त यह शब्द मुख्यरूप से श्रीवासुदेव भगवान्‌ को 
वतलाता हैं। श्रीवासुदेव भगवान्‌ इस शब्द का मुख्यार्थ है। यदि अन्य किसी अथ में प्रयुक्त हो तो वह 
गौण अथ है। श्रीपराशर के इन बचनों से श्रीभगवान्‌ की दोनों विभूतियाँ तथा श्रीमगवान्‌ का नित्यनिर्दोषत्व 
ओर कल्याणगुणाकरत्व सिद्ध होते हैं । 
श्रीपराशरत्रह्मपि ने विष्णुपुराण में अन्यत्र कहा है कि-- 
एवंप्रकारममलं सत्यं व्यापकमक्षयम्‌ । 
समस्तहेयरहितं विष्ण्वास्यं परम पदम्‌ ।। 
अर्थात्‌ श्रीविष्णु भगवान्‌ का स्वरूप ही परमश्राप्य वस्तु है। बह स्वरूप वैसे गुणों से युक्त हैं जैसे 
गुण मुक्तों में हुआ करते हैं। वह स्वरूप निर्मेल एवं मलों को नष्ट करने वाला है। बह स्वरूप सत्य अर्थात्‌ 


निर्विकार व्यापक एवं क्यहीन है। वह स्वरूप सभी दोषों से शुन्य हैं। इससे श्रीभगवान्‌ का विशुद्ध स्वरूप 
सिद्ध हाता है । 
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श्रीपराशरत्रह्मषिं ने यह भी कहा है कि-- 
कलामुहतादिमयश्च कालो न यह्विभते: परिणामहेतु) । 
अर्थात्‌ कल्ला और मुहूते इत्यादि रूप में परिणत होने वाला काल श्रीभगवान्‌ की भोगविभूति को 
परिणत करने में असमर्थ है। इससे भोगविभूति का अकालकाल्यत्व (काल के ढारा परिणत न होना) 
प्रमाशित होता है । 
श्रीपराशर जी ने कहा है कि-- 
क्रीडतो बालकस्येव चेष्ठां तस्य निभामय । 
अर्थात्‌ श्रीमगबान्‌ बालक की तरह खेल रहे हैं, उनकी लीला को देखो । इससे प्रमाणित होता है 
कि श्रीभगवान्‌ इस लीलाविभूति में लीला करते रहते हैं.। 
श्रीमान्‌ मनु महाराज ने मनुस्मृति में कहा है करि-- 
प्रशासितार सर्वपामणीयांसमणगीयसाम्‌ । 
अर्थात्‌ श्रीमगवान सब पर शासन करने वाले हैं तथा उनका स्वरूप अगुओं से भी अणु है अर्थात्‌ 
परमसूक्म है। इस प्रकार मनु ने श्रीमगवान्‌ की कई विशेषताओं का वर्णन किया है । 
याज्ञवल्कय महषि ने कहा है कि-- 
लेत्रज्ञस्येश्वरज्ञानादियुद्धि: परमा मता। 
अर्थात्‌ यह मानी हुई बात है कि ईश्वरज्ञान से जीवात्मा को परमशुद्धि प्राप्त होती है। इस वचन 
से सिद्ध होता है कि ईश्वरज्ञान से ही जीव शुद्ध होगा, निग ण॒त्रह्नज्ञाब से नहीं । 
आपस्तम्ब महषि ने कहा हैं कि--- 
पू: प्रारिनः सर्व एव ग्रहाशयस्य । 
अर्थात्‌ सभी प्राणी हृदयगुहा में विराजमान श्रीमगवान्‌ के वासस्थान हैं। यहाँ प्राणिशब्द से वे 
शरीर विवज्षित हैं. जिनके अन्दर जीव रहते हैं। इस वचन से यह सिद्ध होता है कि श्रीभगवान्‌ सबके 
अन्तर्यामी हैं। इस प्रकार श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने महर्षियों के बचनों का उद्धरण देकर अपने उन 
सेद्धान्तिक अर्थों को प्रामाणिक सिद्ध किया जिनका अबतक आपने वर्णन किया है । 





अद्देतमते तिरोधानासंभवस्य विशिष्टहेतमते तत्संभवस्य च्‌ व्णनम 


अह्वत में ब्रह्मतिरोधान के असंभव ओर विशिष्टाह्रत में जीवात्मतिरोधान के संभव का प्रतिपादन 


ननु च किमनेनाडम्बरेरप ? चोद्य तु न परिहतस्‌ । उच्यते, एक्समभ्युपगच्छतास- 
स्माकमात्सधमं ध्ृतस्य चेतन्यस्थ स्वाभाविकत्यापि करमरणा पारमाथिकं संकोच विकास 
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च ब्व्तां स्वर परिहतम्‌ । भवततस्तु प्रकाश एवं स्वरूपसिति प्रकाशों न धर्मभ्रतः, 
तस्य संकोचो विकासों वा नःस्युपगम्यते। प्रकाशप्रसरानुत्पत्तिमेव तिरोधानभ्ताः 
कर्मादयः कुवन्ति । ब्रविद्या चेत्‌ तिरोधानं, तिरोधानभ्तया तया स्वरूपभूतप्रकाशनाशः 
पु्व॑मेवोक्तः । अस्माक त्वविद्यारूपेण कर्मशा स्वरूपनित्यधरमंभूतज्ञानप्रकाशः संकुचितः । 
तेव देवादिस्वरूपात्माभिमानों भवतीति विशेष: । 


प्रीरामानुज स्वामी जी ने महर्वियों के वचनों के आधार पर अपने सिद्धाम्त का जब विस्तार से 
प्रतिधादन किया तव सत्र बातें सुतकर अद्वैती ने यह प्रश्न किया कि आपने बड़े आडम्बर से अपने 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया, इससे क्या होगा ? हमारे आक्तेय का तो आपने परिहार किया ही नहीं । 
अद्वे ती के इस प्रश्त का इल्लेख करके श्रीरामानुज स्वामी जी ने उत्तर में कहा कि हमने अपने सिद्धान्त 
का प्रतियादन करके आपके प्रश्न का उत्तर दे दिया है। आपने समझा नहीं । आपका ओर हमारा विवाद 
इस बात पर छिड़ा था कि आपने प्रकाशध्वरूप ब्रह्म का अविद्या से तिरोधान माना है। इस पर हमारी ओर 
यह दोप दिया गय्ा है कि प्रकाश को नष्ट करना ही तिरोधान होता है। ब्रह्म जब निविशेष प्रकाशस्वरूप 
है, तब इसका तिरोधान होने पर उस प्रकाशरूपी त्रह्म को नष्ट होना पड़ेगा ब्रह्म का नित्यत्व नहीं रहेगा । 
हमारे इस खख्डन पर आपने कहा कि यह दोप तुम्हारे मत में भी आता है। तुम्हारे मत में भी जीवात्मा 
ज्ञानस्वरूप होने से स्वयंप्रकाश हैं। संसार में उस जीवात्मस्वरूप का कम से तिरोधान आपने भी माना है । 
कम से तिरोधान हाने पर ही स्वस्वुरूप को यथाथ रूप से नहीं सममने से देहात्मश्रम ओर स्वतम्त्रात्म श्रम 
इत्यादि होते हेँ। यहाँ पर आपको अर्थात्‌ विशिष्टाद्वेती को संसार में कम से प्रकाशध्वरूप जीवात्मस्वरूप 
को तिरोधान मानना ही पड़ता हैं। वहाँ पर यह दोष आता है कि तिरोधान होने पर जीवात्मस्वरूप को 
नष्ट होना पड़ेगा क्योंकि प्रकाश का नाश ही तिरोधान है जीव प्रकाशस्वरूप है। आप अर्थात्‌ विशिश्ाद्ेती 
इस दोष का जिस प्रकार परिहार करेंगे, उसी प्रकार हम भी अर्थात्‌ अद्नेती मी अपने मत पर आये हुये 
दोप का परिहार करेंगे। आपको अर्थात्‌ विशिष्ठाद्वती को यही कहकर परिहार करना होगा कि शाश्तरों से 
सिद्ध होता है कि जीबात्मा स्वयंग्रकाश ज्ञानस्वरूप है तथा संसार में उसका कर्म से तिगोधान होता है । 
शाब्रसिद्ध इस अथ को इस तक से-कि तिरोधान होने पर प्रकाशात्मक जीवात्मस्वरूप को नष्ट होना 
पड़ेगा, काटा नहीं जा सकता, क्योंकि वचन से विरुद्ध होने पर तक ही कट जाता है न कि तर्क से शाख्र | 
इसलिये तकबिरुद्ध होने पर भी उस शाब्मसिद्ध अर्थ को मानना ही पडेगा | इसी प्रकार ही हम अद्वौती भी 
अपने मत पर आये हुये दोष का यह परिहार करेंगे कि यह अर्थ शाखसिद्ध है कि अहम प्रकाशस्वरूप एवं 
नित्य है, उसका अविद्या से तिरोधान होता है। इस शाखसिद्ध अर्थ को इस तक से--कि तिरोधान होने 
पर प्रकाशात्मक ब्रद्मस्वरूप को नष्ट होना पड़ेगा--काठा नहीं जा सकता है क्योंकि तक॑ से शाखतर प्रबल है, 
विरोध होने पर शाज्ष से तक ही कटेगा, न कि तके से शा्थ । इसलिये शार्रसिद्ध उपयुक्त ब्रह्मतिरोधान 
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को मानना होगा, यह अद्वे तियाँ का मन्तव्य है। अद्वैतियों के इस मन्तव्य का खण्डन करने के लिये 
श्रीरामानुज स्वामी जी ने महर्षियों के बचनों के आधार पर विस्तार से अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन किया 
है । प्रतिपादन करने वाले श्रीरामानुज स्वामी जी का यह माव है कि वचन से विरोध होने पर तर्क कट 
जाता है। इस युक्ति को हम विशिष्ठाद्न ती प्रस्तुत कर सकते हैं. अद्गैती प्रस्तुत नहीं कर सकते | इसमें 
दो कारण हैं (१) अद्गै तियों के मत में शाख्रवचन और तके ये दोनों अविद्या से कल्पित हैं इसलिये 
शाख्वचन प्रवत् नहीं बनता, अतएव विरुद्ध तक को नहीं काट सकता। विशिषश्वद्वेती के मत में शाख्रवचन 
अविद्या से कल्पित नहीं किन्तु वह सत्य है उसका प्रामाण्य भी सत्य है। प्रत्यक्ष और अनुमान के द्वारा 
अज्ञेय अथ को बतलाने में शात्र का अधिकार है तक का नहीं । अतएव अधिकृत शासत्रवचन प्रबल होकर 
अनधिकृत तक को काट देता हैे। (२) अद्ठे तियोँ का यह सिद्धान्त--कि स्वयंप्रकाश ज्ञानस्वरूप बह्म 
अविद्या से तिरोहित होता हैे--न केवल तक से विरोध रखता है किन्तु शाख्र से भी विरोध रखता है | 
अनेक शास्त्र त्रह्म को स्वेज्ञ एवं निर्दोष बतलाते हैं। ये शाख्रवचन ब्रह्म में अविदयादोष एवं भ्रम इत्यादि 
दोषों का खण्डन करते हैं। शाल्विरुद्ध अर्थ को तके काट सकता है। अद्वैत सिद्धान्त शाखविरुद्ध होने 
से तक से काटा जा सकता है। विशिष्टाद्नैती का यह सिद्धान्त अनेक शाब्रबचनों से प्रमाणित है कि तद्य 
में अविद्या ओर श्रम इत्यादि दोष न होने पर भी जीवों में ये दोष हुआ करते हैं जीवों का ज्ञान कर्म से 
संकुचित हो जाता है। अतणव जीव स्वस्वरूप को ठीक न समझ कर अज्ञान एवं विविधश्र्मों में फँस जाते 
हैं। ये अथ शास्त्रों से प्रमाणित हैं, कोई भी शाख्रवचन इन अथों का खण्डन नहीं करता। अतणव इन 
अर्थां को बतलाने वाले शास्त्र प्रचल होकर विरुद्ध तके को काट सकते हैं। इस प्रकार अद्वे त एवं विशिष्टा- 
दंत मत में महान्‌ अन्तर है। इस तत्त्व को बतलाने के लिये श्रीरामानुज स्वामी जी ने शाखबचनों से 
अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था । इस मम को न समझ कर अद्गेती ने पूछा कि हमारे आक्तेप का 
आपने परिहार नहीं किया । इस प्रश्न का उत्तर देते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं. कि शाज्त्रों के 
आधार पर उपयुक्त सिद्धान्तों को मानने वाले हम लोगों ने यह माना है कि जीवात्मा ड्वयंप्रकाश ज्ञान- 
स्वरूप है । उसमें एक ज्ञान धर्म बनकर र/ता है जिसे धर्मभूतज्ञान कहते हैं। जिस प्रकार दीप ओर प्रभा 
ये दोनों तेजोद्रव्य हैं, इनमें दीप धर्मी है, प्रभा उसका धमम है, उसी प्रकार आत्मा और उसका ज्ञान ये 
दोनों ज्ञान द्रव्य हैं। इनमें आत्मा धर्मी है, ज्ञान उसका धर्म है। प्रभा जिस प्रकार संकोच और विकास 
को प्राप्त करती है उसी प्रकार आत्मा का स्वाभाविक धम बनने वाला ज्ञान भी कर्म से संक्रोच एवं विकास 
को प्राप्त होता रहता है। हमारे मत में आत्मा अनेक विशेषताओं से युक्त है निविशेष नहीं। आत्मा में 
अहन्त्व अगुत्व नित्यत्व देहातिरिक्तत्व प्रकृतिविज्नज्षणलव और भगवद्यासत्व इत्यादि अनेक धर्म हैं। इनमें 
अहन्त्व धर्म को लेकर आत्मा सदा स्वयं प्रकाशता रहता है। अन्य घमर्म आत्मस्वरूप के द्वारा प्रकाशित होने 
वाले नहीं, वे धमेभूतज्ञान के द्वारा प्रकारित होने वाले हैं। घमेभूतज्ञान कर्म से संकुचित होकर उन गुण 
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स्वभावों को जब प्रकाशित नहीं करता तब उतने रूप में आत्मा का तिरोधान हो जाता है। यह हमारा 
मत है। अ.प लोगों के अर्थात्‌ अद्दे तियों के मत में आत्मा निर्विशेष निर्धमेक एवं निगु ण॒ है । उप्तमें कोई 
गुण धर्म नहीं रहता ! प्रकाश ही आत्मा का स्वरूप ह। इस वात को आप लोग नहीं मानते कि प्रकाश 
आत्मा का धर्म है, उप्तका संकोच और विकास होता है। तिरोधान करने वाले कर्म आदि यही करते हैं 
कि प्रकाश का फैलने नहीं देते। इन अर्थों को आप लोग नहीं मानते । आप लोगों के मत में प्रकाश 
आत्मा का स्वरूप है। आप लोग यह भी मानते हैं कि अविद्या से आत्मा तिरोहित होता है, तिरोधान का 
अथ हैं प्रकाश को नट्र करना। अविद्या से आत्मा तिरोहित होने पर आत्मस्वरूप को नष्ट होना पड़ेगा । 
यह दोष अद्ढे तसिद्धान्त में लग ही जाता हैं। हमारे मत में आत्मा सघर्क है, आत्मा का धर्मिस्वरूप 
सदा अहन्त्व धरम को लेकर प्रकाशता ही रहता है। यह प्रकाश कभी बन्द नहीं होता । आत्मा में अगुत्व 
इत्यादि अनेक परम हैं. जो धर्मभूतज्ञान से ही प्रकाशित होते हैं। जब धर्मभूतज्ञान कम से संकुचित हो 


पक. »औन] 


3 


जाता हैं, उसका विकास रुक जाता है, उस समय अगुत्व इत्यादि धर्म प्रकाश में नहीं आते। आत्मा 
उन धर्मा को--जो देह आदि से आत्मा को भिन्न करते हैं--न समझ कर अज्ञान में फँस जाता है, अपने 
को देवादिशरीररूप मान लेता है | इस प्रकार विविधश्च्मों में फँस जाता है । हमारे मत में आत्मा अहन्त्व 
धर्म को सदा प्रकाशित करता रहता है। इसलिये अन्यान्य धर्मा का तिरोधान होने पर भी आत्मा के नष्ट 
होने का प्रसंग नहीं उठता | अद्वे तमत में आत्मा केवल प्रकाशस्वरूप होने के कारण तिरोधान होने पर 
आत्मनाश का प्रसंग आ ही जाता है। यह इन दोनों मतों में महान्‌ अन्तर है। इस प्रकार श्रीरामानुज 
स्वामी जी ने मम को खोला है । 


| ध्‌ ( भर . «४ £ क वच््वे ख 
जीवधमसूतज्ञानस्य संकोचविकासवत्ते प्रमाणवचनोदाहरणम 
जीवात्मा के धमभूतज्ञान के संकोच एवं विकास में प्रमाण 
यथोक्तम-“अ्रविद्य। कससंज्ञाइन्या तृतीया शक्तिरिष्यते । यया क्षेत्रज्ञशक्तिस्सा 
वेष्टिता तृप ; सर्वेशा ॥ संसारतापानखिलानवाप्नोत्यतिसन्ततान्‌ । तया तिरोहितत्वान्न 
शक्ति: क्षेत्रज्ञसंज्ञित। ॥ सर्वमृतेषु भूपाल ! तारतस्येन वत्त ते” ॥ इति। क्षेत्रज्ञानां 
स्वधरमंभूतस्य ज्ञानस्थ कस्ंसंज्ञयाइविद्यया संकोच विकास च दर्शयति । 
उपयु क् अथ को निम्नलिखित वचनों से श्रीरामानुज स्वामी जी ने सिद्ध किया है वे बचन ये हैं।कि-- 
अविद्या कमसंज्ञाउन्या तृतीया शक्तिरिप्यते । 


यया क्षेत्रज्ञशक्ति: सा वेष्ठिता नतृप सबंगा । 
चंसारतापानखिलानवापघ्नोत्यतिसन्ततान्‌ | 
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तया तिराहितत्वान्च॒बाक्ति: क्षेत्रजसंज्ञिता । 


स्वभृतेपु.. भूपाल तारतम्येन वतते ॥। 

अर्थात्‌ हे राजन, कर्म नाम से प्रसिद्ध अविद्या तीसरी शक्ति मानी जाती है। जिससे सब शरीरों 
में रहने वाला जीवात्मा--जो श्रीमगवान्‌ का विशेषण होने से शक्ति कहलाता है--आबृत होकर लगातार 
होने वाले सब्वविध संसारतापों को भोगता रहता है। हे राजन, कमनामक अविद्याशक्ति से तिरोहित 
होने के कारण ही जीवात्मा ज्ञान को लेकर विविध शरीरों में तारतम्य से रहते हैं। किसी शरीर में कोई 
जीव अधिक ज्ञान वाला होता है, दूसरे शरीर में दूसरा जीव अल्पनज्ञान वाला होता है। जिस जीव का 
ज्ञान कर्म से संकुचित होता है, वह जीव अल्पज्ञ हो जाता है। जिस जीब का ज्ञान कर्म से विकसित होता 
है वह बहुज्ञ हो जाता है। इन बचनों से सिद्ध होता है कि जीब का धर्मेभूतज्ञान कम से संकुचित एवं 
विकसित होता है। 


दासरूपान हे 
अविद्याससरूपानुपपत्तिवए नम 
अद्वे तमत में अविद्या के स्वरूप को अनुपपत्ति का बणेन 


ग्रपि च आच्छादिकाउविद्या श्ुतिभिश्चक्योपदेशबलाज्च ब्रह्मस्वरूपतिरोधानहेतु- 
दोषहूपाउ5श्रीयते, तस्यथाइच सिथ्यारूपत्वेन प्रपञ/ुचवत्‌ स्वदर्शनम्ृलदोधापेक्षत्वात्‌ न सा 
भिथ्यादर्शनयूलदोष: स्थादिति ब्रह्म व भिथ्यादर्शनमुलं स्थातु । तस्याइचानादित्वेडपि 
सिथ्यारूपत्वादेव ब्रह्मदव्यत्वेनवानादित्वात्तदशनसुलपरभार्थदोषानस्युपगमाच्च॒ ब्रह्म व 
तद॒र्शनसुल स्थातु, तस्य नित्यत्वादनिर्मोक्ष एवं । 


इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने अह त सिद्धान्त एवं विशिष्टाद्नेत सिद्धान्त में अन्तर बतल्लाकर 
अविद्या के विषय में स्वरूपानुपपत्ति दोष को सिद्ध करते हुये यह कहा है कि अद्वे तियों ने अवियया के 
विषय में कहा है कि अविद्या श्रुतियों से सिद्ध होती है तथा ऐक्योपदेश से भी सिद्ध होती है, विना अविया 
लगे ब्रह्म जीव नदीं बन सकता | त्रह्म जीव बना है इससे भी अविद्या प्रमाणित होती है। यह अविद्या 
ब्रह्मस्यरूप का आच्छादन करने वाला तथा विविध अरमों को उत्पन्न करने वाला महान्‌ दोष है| यह दोष 
भी मिथ्या है क्‍योंकि एकमात्र ब्रह्म ही सत्य है। अद्वेतियों का यह सिद्धान्त समीचीन नहीं है क्योंकि 
अविद्या मूल दोष नहीं बन सकती। दूसरा ही मूल दोष होना चाहिये। अद्वेतमत के अनुसार अबिया 
मिथ्या है। मिथ्यापदार्थ की सत्ता तव तक होती है जब तक उसका भान बना रहता है। ब्रह्म अविद्या का 
दर्शन करे तब ही अविद्या सिद्ध हो सकती है। मिथ्याभूत अविद्या का दशेन ब्रह्म को तभी होगा जब ब्रह्म 
दोष से आक्रान्त हो। इससे सिद्ध होता है कि अविद्यादशन का कारण बनने वाला एक दोष आवश्यक 
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है । ऐसी स्थिति में अबिद्या मूल दोष नहीं वन सकती त्ष में दूसरा भी कोई दोष नहीं है जितसे आक्रान्त 
होकर ब्रह्म अविद्या का दर्शन करे | यही कहना होगा कि ब्रह्म स्वयं ही अविद्या का दर्शन करता है। इससे 
यही सिद्ध होगा कि मिथ्यादर्शन का मूल कारण ब्रह्म ही है, त्रह्म जब तक रहेगा, तव तक मिथ्यादशेन 
होता रहगा, इससे छुटकारा नहीं हो सकता | यहाँ पर अद्वे ती यह कहते हैं. कि अविद्या अनादि है इसके 
लिये दूसरे दोष की आवश्यकता नहीं। अद्वेती का यह कथन भी समीचीन नहीं है क्योंकि अद्ढे तियों ने 
यह माना है कि जीवभेद अनादि है। अनादिकाल से त्रह्म जीवभेद का दशन, करता रहता है। इसलिये 
जीवभंद अनादि माना जाता हैं। अनादि जीवभेद का दशन जो ब्रह्म को हो रहा है उसका कारण अविदा 
दोष है| यह अदे तियों का मत है। इससे सिद्ध होता हे कि किसी अनादि मिथ्यापदाथ के दशेन के लिये 
दोष की आवश्यकता है। अनादि मिथ्यापदार्थ अविद्या का दर्शन ब्रह्म को होता रहता है इसका मूल कारण 
दोष क्या है । ब्रह्म को छोड़कर दूसरा कोई सत्य तो है नहीं। इसलिये मानना होगा कि ब्रह्म ही अविद्या- 
दर्शन का मूल कारण है, दूसरा कोई दोष नहीं । ऐसी स्थिति में यह दोष आ जाता है कि ब्रह्म नित्य है, 
सदा अविद्या एवं मिथ्या प्रपन्च का द्शन करता रहेगा कभी इससे छुटकारा नहीं पा सकता । ऐसी स्थिति 
में मोक्ष सिद्ध होगा ही नहीं। मिथ्यादशन से छुटकारा पाना ही तो मोक्ष है। इस प्रकार दोप देकर 
श्रीरामानुज़ स्वासी जी ने अविद्यास्वरूप का खण्डन किया तथा यह भी बतलज्ञाया कि अविया मूल दोष 
नहीं हो सकती | 


७४७७७७७७७७० ७० ए"ा/ण 


अद्वेतिसम्मतस्यैकजीववादस्य खणडनम 
अद्दे तियों द्वारा बशित एकजीववाद का निराकरण 


ग्रतएवेदमप निरस्तम-एकमेव शरीर जीवव तू, निर्जोवानीतरारिंग शरीरारि, 
स्वप्नहष्टनाताविधशरीराणा यथा निर्जीवत्वं तत्न स्वप्ते द्रष्टः शरीरमेकमेव जीववत, 
तस्य स्वप्तवेलायां हृश्यभूतनानाविधानन्तशरीराशणां निर्जीवत्वभेव श्रनेनेकेनेव अ्न्येषां 
जीवानां शरीराणां च परिकल्पितत्वातु जीवा मिथ्याभूता इति, ब्रह्मणा स्वस्वरूपव्यति- 
रिक्तस्य जीवभावस्य सर्वशरोरारणां च कल्पितत्वादेकस्मिन्नपि शरीरे शरीरवज्जीव- 
सद्भावस्थ च सिथ्यारुपत्वात्‌ सर्वाणि शरीराशि मिथ्यारुपारिष, तत्र जीवभावश्च 
मिथ्यारूप इत्येकस्थ शरीरस्य तत्र जोँवस:द्धावस्थ च तन कर्चिद्िशेष:। श्रस्माक 
तु स्वप्ने द्रष्टु: शरीरस्य तस्मिन्नात्मस:्भावस्यथ च प्रबोधवेलायामबाधितत्वात्‌ श्रन्येषां 
शरोराणां तदगतजीवानां च बाधितत्वात्‌ ते सर्वे सिथ्याभूता;, स्शरोरमेक तस्मिन 
जीवभावशच परमार्थ इति विशेषः । 
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आगे श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने अद्देतियों के एकजीववाद का खण्डन किया है तियोँ ने 
एकजीबबाद को इस प्रकार सिद्ध किया है कि संसार में अनन्त शरीर दिख $ देते हैं, इनमें किसी एक 
शरीर में ब्रह्म जीव बनकर संसारस्वप्न को देख रहा है उसको इस संसारस्वप्न में अनेक शरीर दिखाई देते 
हैं, उन शरीर में अवस्थित होकर काम करते हुये अनेक जीव श्रतीत होते हैं । ब्रह्म को इस संसारस्वप्न में 
दिखाई देने वाले अनेक शरीर मिथ्या हैं उनमें जो जीव प्रतीत होते हैं वे भी मिथ्या हैं इसलिये वे सभी 
शरीर वास्तव में निर्जीब हैं । जिस शरीर में ब्रह्म जीवरूप में अवस्थित होकर इस स्वप्न को देखता है, बह 
एक शरीर ही जीववाला है। यही एकजीवबाद है। इसका भाव लौकिक इश्टान्त से खुल जाता है| वह 
टेटान्त यह है कि मान लिया जाय कि कोई मनुष्य स्वप्त में अनेक देहधारी जीवों को विभिन्न कार्य करते 
हुये देखता है। यहाँ पर स्वप्न में दीखने वाले अनेक शरीर वास्तव में निर्जीब हैं, उनमें जीव केबल प्रतीत 
होते हैं, वाध्तव में हैं नहीं। जिस शरीर में बह मनुष्य रहकर स्वप्न देखता है केवल वही शरीर जीववाला 
है। उसी अकार प्रकृत में भी समझना चाहिये। जिस शरीर में ब्रह्म जीव बनकर स्वप्न देखता है, बह देह 
जीवबाला हैं। उस ब्रह्म को इस संसारस्वप्न में जितने शरीर दिखाई देते हैं वे सब जीवयुक्त प्रतीत होने 
पर भी वास्तव में निर्जीब हैं। यही अद्वे तियों का एकजीवबाद है। श्रीरामानुज स्वामी जी ने इस एकजीव- 
वाद का निराकरण करते हुये कहा है कि अद्ग तियों के मत में यह अर्थ सुब्॒सिद्ध है कि एक बह्म ही सत्य 
है, ओर सब मिथ्या हैं, अविद्या से कल्पित हैं। तत्त्वज्ञान से अद्यव्यतिरिक्त सबका बाध उसी प्रकार हो 
जाता है जिस श्रकार जागते ही स्वप्नदृष्ट प्रपत्ब का बाघ हो जाता है, एक ब्रह्म ही अबाबित रहता है। इस 
तसिद्धान्त से इस एकजीवबाद का मेल नहीं होता क्‍योंकि अद्वौतसिद्धान्त के अलुसार वह एक शरीर 
भी मिथ्या ही है! जित्तमें जीबभाव से ब्रह्म की ध्थिति मानी गई हैं, उसमें ब्रह्म का जीवभाव भी मभिथ्या ह्ली 
है क्योंकि वह भी ब्रद्मव्यतिरिक्त ठहरता है । वह शरीर एवं उसमें ब्रह्म का जीवभाव ये दोनों भी तत्त्वज्ञान 
से मोक्षरूपी जागरण में बाधित होने वाले हैं इप्तज्ञिये मानना पड़ता हे कि वास्तव में न रहने पर भी वह 
शरीर तथा उसमें त्रक्ष का जीवभाव भ्रम से ब्रह्म को दिखाई देता है, वास्तव में वे दोनों हैं ही नहीं । इसरो 
सिद्ध द्योता हे कि भ्रम से दिखाई देने बाला वह शरीर भी निर्जीब ही हैं। जिस प्रकार संसारस्वप्न में अहम 
को दिखाई देने वाले अन्यान्य शरीर वास्तव में निर्जीब हैं, उसी प्रकार बह शरीर भी वास्तव में निर्जीब ही 
जिसमें मिथ्याभूत जीवभाव को प्राप्त होकर बह्म संसारस्वप्न देखता है। इस विवेचन से सिद्ध होता है 
शरीर-जिसमें ब्रह्म मिथ्याभूत जीवभाव को श्राप्त होकर संसारस्दप्न देखता है--तथा संसारध्वप्न 
दिखाई देने वाल अन्यान्य शरीर सी निर्जीब ही हैं। यह अन्तर सर्वश्रा अगुक्त है कि एक शरीर सजीव 
हो अन्य शरीर निजीब हों । इससे फलित होता है कि अद्व तसिद्धान्त के अनुसार भले ही निर्जीबबाद सिद्ध 
हो, एकजीववाद सिद्ध नहीं हो सकता । दृश्टन्त में यह घटता है कि जिस शरीर में अवस्थित मनुष्य स्वप्न 
देखता है वह शरीर जीववाला है क्योंकि जागने पर भी यह अर्थ वाथित वहीं होता है। जागनेवाजञा 


न ञ शा ह 
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समझता है कि मैं इस शरीर में हैं, यह शरीर सजीव है। केवल स्वप्म में दिखाई देने वाले शरीर एवं उनमें 
प्रतीत होने वाले जीव जागरणदशा में वाधित होते हैं. क्योंकि जागनेवाला समझता है कि स्वप्न में दिखाई 
देने वाले शरीर एवं उनमें प्रतीत होने वाले जीव वास्तव में थे ही नहीं, केवल अ्रम से दिखाई देते थे । इस 
प्रकार ज्ञागरणदशा में वाधित हाने के कारण स्वप्नदष्ट शरीर निर्जाव माने जा सकते हैं, अंवाधित होने के 
कारण केवल वह शरीर--जिसमें रहकर मनुष्य स्वप्न देखता है--सजीव माना जा सकता है। इस प्रकार 
यह वात दृश्ान्त में घट जाती है| प्रकृत में यह बात नहीं घटती है। प्रकृत में त्रह्मव्यतिरिक्त सब तत्त्वज्ञान 
से वाधित हो जाते हैं। इसलिये वह शरीर--जिसमें ब्रह्म जीवभाव को प्राप्त होकर स्वप्न देखता हे--तथा 
जीवभाव भी वाधित होते हैं, एवं अन्यान्य शरीर--जो संसासस्वप्त में त््म को दिखाई देते हैं--एवं उनमें 
प्रतीद होने बाले जीब भी वाबित होते हैं। ऐसी स्थिति में सभी शरीर निर्जीब ही सिद्ध होते हैं। एवं च 
एकजीवबाद अट्ठै तसिद्धान्त के अनुसार ही कट जाता है। इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने प्रसंग- 
संगति से एकज्ीववाद का खण्डन किया हैं | 


निवर्तकानुपपत्त निवृत्त्यनुपपत्ते श्र वणनम 
निवतकानुपपत्ति एवं निवृक््यनुपर्पात्त का बणेन 


अपि च केन वाइविद्यानिवृत्ति,. सा च कीहशीति विवेचनीयम्‌ । ऐक्यज्ञानं निवत्त कप, 
निवुत्तन्‍्च-अनिवंचनीयप्रत्यतीकाकारेति चेत-अ्रनिंचनीयप्रत्यनोक॑ निवंचनोयस्‌॒तज्च 
सदा असद्वा द्विरूपं वा, कल्पान्तरं न विद्यते । ब्रह्मव्यतिरेकेरतदभ्युपगमे पुनरप्यविद्या 
न निवृत्ता स्थात्‌ । ब्रह्म व चेन्निवृत्ति,, तत्प्रागप्यविशिष्ठमिति बेदान्तज्ञानातु पुवंमेव 
निवृत्तिः स्थात्‌, ऐक्यज्ञानं निवर्तकं, तदभावात्‌ संसार इति भवहुशँनं विहुन्यते | किच 
निवर्ंकन्नानस्याप्यविद्यारुपत्वात्तन्निवतन केनेति वक्तव्यस, निवतंकन्ञानं स्वेतरसमस्तभेद॑ 
निवत्य क्षरिकत्वादेव स्वयसेव विनश्यति, दाबानलविषनाशनविषास्तरवदितिचेन्न, 
निवतकन्नानस्य ब्रह्मव्यति रेक्तत्वेत तत्स्वरूपतदुत्पत्तिविनाशानां मिथ्यारूपत्वात्‌ तद्विनाश- 
रूपा5विद्या तिष्ठत्येवेति तद्दिनाशदशनस्यथ निवत्त क॑ वक्तव्यमेव । दावाग्न्यादीनाम्षि 
पुर्वावस्थाविरोधिपरिणामप रम्पराइवर््जनीय व । 


अद्ठ तियों ने व्यावहारिकद॒ा में अविद्या की स्थिति एवं पारमा्थिकदशा में अबिद्या की निवृत्ति 
मानी है। श्रीरामानुज्ञ स्वासी जी ने प्रसंगसंगति से एकजीबबाद का खण्डन करके अविद्यानिवृत्ति का 
खण्डन करते हुये यह्‌ प्रश्त रकखा है कि किससे अविद्या की निवृत्ति होती है ? तथा अविद्यानिबृत्ति किस 
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प्रकार की है ९ इस प्रश्न के उत्तर में अढेतियों ने कहा हे कि जीव ओर ब्रह्म में ऐक्य का ज्ञान अविद्या को 
हटा देता है, उपयु क्त ज्ञान से अविद्यानिवृत्ति होती है। अनिबंचनीय का विरुद्ध होना यही अविद्यानिवृत्ति 
का आकार है। अविद्या सदसह्विलक्षण होने से अनिबेचनीय मानो जाती है। अनिवेचनीय अविद्या की 
निवृत्ति अनिषचनीय नहीं हो सकती । यदि यह निवृत्ति अनिबेचनीय होती तो सब अनिरवेचनीयों की निवृत्ति 
कैसे बन सकती है जब स्वयं अनिर्वेचनीय है। इसलिये मानना पड़ता हे कि अविद्यानिवृत्ति अनिवंचनीय के 
विरुद्ध आकार रखती है। यह अद्ढे तियोँ का कथन हे । इस पर विकल्प करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने 
पूछ कि यदि अविद्यानिवृत्ति निबेचनीय है तो कहना होगा कि क्या वह सत्‌ है या असत्‌ हे अथवा सदसत 
है | भाव यह है कि वह अविद्यानिवृत्ति अबाधित है या बाधित है, अथवा कुछ अंश में बाधित और कुछ 
अंश में अबाधित है । निर्वेचनीय होने पर अविद्यानिवृत्ति को इनमें किसी रूप में मानना चाहिये। इससे 
अतिरिक्त रूप तो है ही नहीं । इस प्रकार प्रश्न करके श्रीरामानुज स्वामी जी ने आगे खण्डन करते हुये कहा 
कि यदि अविद्यानिवृत्ति सत्‌ अर्थात्‌ अबाधित होती, साथ ही ब्रह्मग्यातरिक्त होती तो अद्न त का भंग होगा 
वर्योछि ब्रह्म ओर अविद्यानिवृत्ति ऐसे दो अबाधित पदाथे मानने पड़ेंगे, किच, आपके अर्थात्‌ अद्ढे ती के 
मत में यह माना जाता है कि यदि ब्रह्मग्यतिरिक्त कोई पदाथ रहे तो अविद्या भी बनी रहेगी, ऐसी स्थिति 
में ब्रद्मग्यतिरिक्त अविद्यानिवृत्ति जब रहेगी, तब अविद्या को भी बने रहना होगा, अविद्या के बने रहते 
अविद्यानिवृत्ति केसे हो सकती है। इस प्रकार ब्रह्मग्यतिरिक्त अविद्यानिवृत्ति पक्ष में अविद्यानिवृत्ति होना 
असंभव है। यदि यह माना जाय कि अविद्यानिवृत्ति अबाधित सत्‌ हे साथ ही वह ब्रह्मस्वरूप है ब्रह्म- 
व्यतिरिक्त नहीं । इस पक्ष में यह दोष होत। है कि ब्रह्म वेदान्तज्ञान से पहले से ही विद्यमान है। इसलिये 
मानना पड़ेगा कि अविद्यानिवृत्ति भी वेदान्तज्ञान के पहले से हे। यदि अविद्यानिवृत्ति ब्रह्मरूप होने के 
कारण प्रारम्भ से हो विद्यमान हो तो ऐक्यज्ञान से उसे उत्पन्न होने की आवश्यकता नहीं, ऐसी स्थिति में 
अद्वैतियों का यह सिद्धान्त--कि ऐक्यज्ञान से अविद्या की निवृत्ति होती है, ऐक्प्ज्ञान न होने के कारण 
संसार बना रहता है--कट ही जायेगा । अविद्यानबृत्ति को सत्‌ अर्थात्‌ अवाधित मानने पर उपयु क्त दोष 
लगते हैं। यदि अविद्यानिवृत्ति असत्‌ अर्थात्‌ बाधित होगी तो अविद्या का सद्भाव मानना होगा । यदि 
खविद्यानिवृत्ति को सदसत्‌ अर्थात्‌ कुछ अंश में बाधित ओर कुछ अंश में अवाधित माना जाय तो अबाधित 
अंर को लकर अद तहानि होगी, वाधित अंश को लेकर अविद्या का सद्भाव प्रसक्त होगा, क्‍योंकि अविद्या- 
निवृत्ति बाधित होने पर अविद्या का सद्भाव मानना पड़ेगा । इस अकार श्रीभाष्प्रकार स्वामी जी ने अविद्या- 
निधृुत्ति का खण्डन किया है | 


आगे श्रीरामानुज स्वामी जी से प्रकारान्तर से निबरतकज्ञान का खण्डन करते हुये यह कहा कि 
अद्वे ती यह मानते हैं कि ऐक्यज्ञान अविद्या का निवतेर है, यह ऐक्यज्ञान वेदान्तश्रवण से उत्पन्न होता है । 
यहाँ पर यह प्रश्न उठता है. कि निवर्तकज्ञान उत्पाद्यवस्तु है, अतएव ब्रह्मव्यातरिक्त है अतणब अद्ठे तियों को 
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मानना पहता है. कि निवर्तकज्ञान भी अविद्या का कार्य है, जब तक निवर्तकज्ञान बना रहेगा, तब तक 
अविरप भी वनी रहेगी। यदि निवर्तकज्ञान भी निवृत्त हों, तभी पूर्णुरूष से आवया की निवृत्ति होगी । 
निवर्तकज्ञान की निवृत्ति किससे होती हैं ? यह प्रश्न उपस्थित होता है । इसके उत्तर में अद्दै तवादी कहते हें 
कि निवर्तकज्ञान स्वव्यतिरिक्त सम्पूर्ण भेदों को निश्नत्त कराकर स्वयं निवृत्त हो जाता है क्योंकि सभी ज्ञान 
चणशिक होने के कारण निवतकज्ञान भी क्षणिक है, चणिक होने के कारण अन्तर क्षण मे स्वय न हो जाता... 
है, इसके लिये दसरे किसी कारण को ह्ॉढने की आवश्यकता नहीं। कई पदाथे स्वयं नष्ट होते हुये देखे 
गये हैं, वैसे ही निवर्वकज्ञान भी स्वयं नष्ट हो जायेगा । उदाहरण--बन में लगी हुई अग्ति सबको जलाकर 


[0 


अन्त में स्वयं न हो जाती है, लोक में विष को नष्ट करने के लिये विष का प्रयोग किया जाता है। वहाँ 
हा जमकर $। उसी हे 
उत्तर विप पू्वेबिष को नष्ट करके स्वयं नष्ट हो जाता है। उसी प्रकार प्रकृत में सम्पूर भदां का निवृत्त करने 
वाला ऐक्यज्ञान सबको निवृत्त करके स्वयं निवत्त होता है। यई अद्गेतियों का उत्तर है। इस पर श्रीरामानुज 
स्वामी जी ने यह दोप दिया कि निवर्तकज्ञान उत्पायवस्तु होने से त्रद्नव्यतिरिक्त है। त्र्मव्यतिरिक्त होने 
से ऐक्यज्ञान का स्वरूप ही मिथ्या है। इसकी उत्पत्ति स्थिति ओर विनाश कल्पित हैं. वास्तविक नहीं । 
निवर्तकज्ञान स्वयं निवृत्त होने पर मानना पड़ेगा कि उस समय निवतंकज्ञान का विनाश है। यह विनाश 
अविद्याकल्पित पदार्थ है। मानना पड़ेगा कि जब तक यह विनाश है तब तक अविद्या भी बनी रहती है । 
मिथ्यापदार्थ तव॒ तक ही सत्ता रखता है जब तक उसका ज्ञान होता रहे । इसलिये मानना पड़ता हे कि 
जब तक विनाश हैं तब तक वह ब्रह्म का दृष्टिगोचर होकर रहता है। मिथ्यापदाथ विनाश का दशन याद 
ब्रह्म को होता है तो कहना पड़ेगा कि त्रह्म को भ्रम वना रहता है। उस श्रम की निवृत्ति किससे हो ? 
अद्दे तियों के पास क्या उत्तर है ? किंच यहाँ दावानल और विषनाशक बिष का जो हृथ्टान्त दिया गया हे, 
वह भी समीचीन नहीं क्प्रोंकि दावानल के विनाश का यही अथ है कि अग्निद्रव्य अग्नित्वाबस्था को 
छोड़कर विरोधी दूसरी अवस्था को प्राप्त हो गया है, विष नाश का भी ऐसा ही अथ है। उश्षी प्रकार 
अविद्यानाश के विपय में भी यदि यह माना जाय कि अविद्या विरोधी अवस्था को प्राप्त हो गई है, तब तो 
अविद्या का सबेया नाश सिद्ध नहीं होगा अविद्या की रुपान्तर में स्थिति रहेगी। इस प्रकार श्रीरामानुज 
स्वामी जी ने निवत कज्ञान की निवृत्ति का खण्डन किया है | 


जाव्नुपपत्तिवर्शनम 
ज्ञाव्नुपपत्ति का व्शन 


अपि च चिन्मात्रब्रह्मव्यतिरिक्तकृत्स्ननिषेधविषयज्ञानस्य कोष<यं ज्ञाता, श्रध्यासझूप 
इति चेन्न, तस्य निषेध्यतया निश्रतेकज्ञानकर्मत्वात्‌ तत्कत्त ल्वानुपपत्त: । ब्रद्मस्वरूपसेवेति 
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चेन्न, ब्रह्मणो। निवत्तकज्ञानं प्रति ज्ञातृत्व॑ कि स्वरूपस ? उताध्यस्तस ? श्रध्यस्तं चेत, 
अयमध्यासस्तन्पुलाविद्यान्तरं च निवर्तकज्ञानाविषयतया तिष्ठत्येब, तसिवर्तकान्तराष्यु- 
पगसे तस्यापि त्रिरूपत्वादनवस्थेव, सर्वेस्य हि ज्ञानस्थ त्रिरुपत्वबिरहे झ्ञानतल्वमेव हीयते 
कस्यचित्कञ्चनार्थ विशेष॑ प्रति सिद्धिरुपत्वात, ज्ञानस्य त्रिहपत्वविरहें भवतां स्वरूपश्वत- 
ज्ञानवजितर्त कज्ञानसप्यलिवर्त कं स्थात्‌, बह्मस्वरूपस्यव ज्ञातृत्वाम्युयगसे अ्रस्मदीय एव 
पक्ष: परिगुहीतः स्थात्‌ । नित्रतेकज्ञानस्वरूप॑ ज्ञातृत्व॑ च स्वलिवर्त्यान्तगंतमिति वचन 
भूतलव्यतिरिक्क' छृत्स्त॑ छिन्‍्म॑ देवष्च जेत्यस्यायेव छेदवर्क्रियायासस्याइडेदत क्रियाया- 
इछेत्त त्वस्थ च छेद्यान्तर्भाववचनवहुपहास्यस्‌ । 

आगे »रामानुज स्वामी जी ने निवतकज्ञान के ज्ञाता का खण्डन किया है। वह इस प्रकार है कि 
अद्े तियों का यह मत है कि चिन्मात्र त्रह्म ही सत्य हे । उसे छोड़कर ओर सव मिथ्या है। तत्त्वज्ञान से उच 
सबका निषेय हो जाता हैं। उन ब्हमव्यतिरिक्त सब पदार्था के अभाव का भ्रहण करने वाला ज्ञान ही निषेय- 
शान छ्ं न बतकज्षञान ऋह्त्ञातदा हर | यहां पर यह शअश्न उठता हू कक उस नर्धवजान का आश्रय बनने वाह्षा 
ज्ञाता कौन हैं ? क्‍योंकि सभी ज्ञान किसी न किसी ज्ञाता का आज्रय लेकर ही र्ते हैं | ऐसी स्थिति में यह 
प्रश्न उटना सहझऊे हे केनेबतकल्ान का आश्रय बनने बाला दाता कोन है ? या ह कहा जाथ कफ त्रह्म 
में आरोपित अहंकार ज्ञाता है तो वह निवतकलज्लान का कर्ता नहीं वन सकता क्योंकि वह ब्रह्मत्यतिरिक्त 
होने से निषेध्य हैं अतरब तिवकज्ञान रा कम है, निवतंकज्नान का कर्ता नहीं बन सकता। कमकारक 


आर दतू कारक जल ५ 


किक 


होते हैं। निद्र्तकज्ञान का कर्ता बनने याल्ना ही ज्ञाता होता है। वह अहंक 
“यापदार्थे होने से निवरवेकज्ञान का कर्म बनवा है, कर्ता ज्ञाता नहीं बन सकता | यह दोष इस प 
होता है । नित्रतेकक्लान छा ज्ञाता ब्रक्ष ही होता है, ऐसा यदि कहा जय तो इस पक्ष में भी यह प्रश्न 
उपस्थित होता है कि निवर्तकज्ञान के प्रति ब्रह्म का जो ज्ञाठृत्व है क्या वह ब्रह्म का स्वाभाविक घ्म है या 
ब्रह्म में आरोपित धर्म हैं? यदि इस प्रश्न के उत्तर में यह कहा जाय कि वह ज्ञातृत्व घम ब्रह्म में आरोपित 
धर्म है तो यह दोप उपस्थित होता है कि निवतेकज्ञान के समय में भी ब्रह्म में ज्ञादृ्व का अध्यास बना 
रहेगा, तथा उसका कारण अविद्या भी वनी रहेंगी। ये दोनों निबरतेकज्ञान के विषय नहीं बनेंगे इसलिये 


उससे निवुत्त नहीं होंगे, बने ही रहेंगे। यह दोष उपयु क्वत पक्त में होता है। यदि उक्त दोप का निराकरण 


् 


«५ 


5 


4 


5) 
<4॥ 
८ >य 


के 


5 


के छ+ 


करने के लिये यह कहें कि ये दोनों दूसरे निवतेकज्ञान से निदुल होते हैं, तो उप दूसरे निबतंकल्लान में भी 
ज्ञाता ज्ञेव और ज्ञान ऐपी त्रियुटी अवश्य होगी, बित्रा त्रिपुटी के कोई ज्ञान हो ही नहीं सकता क्याँकि 
किसी ज्ञाता के प्रति किसी अर्थ की सिद्धि ही ज्ञान है। इसमें सिद्धि ज्ञान है, अथ ज्ञेय है, पुरुष ज्ञाता है | 
इस प्रकार सभी ज्ञानों में त्ियुटी अवश्य होती है दूसरे निवर्तक्लान में भी त्रिपुटी अवश्य होगी। ऐसी 


ह+५ ( जे 


घ्थिति में यह प्रश्न उठता है क्लि उस दुसरे निवर्त ऊज्ञान का ज्ञाता कॉन है। प्रथम िवतकल्लान के (वपय 
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| गया है उसी प्रकार यदि ट्विंतीय निवरतकज्ञान के विषय में भी यह कहा जाय कि ब्रह्म ही 
उमसें ज्ञातत्य आरोपित है-तो यह दोष उपस्थित होता है कि द्वितीय निवर्तकज्ञान के समय में भी 
ध्यास और उसका कारण अविया भी वनी रहती है, उनको निवृत्त करने के लिये तीसरे निबतकज्ञान 
[ होगी। इस प्रकार अनवस्था चलेगी। यदि यह कहें कि निवतंकन्ञान में त्रिपुटी नहीं, तो वह 
न हीँतहागा। सब ज्ञानों में त्रियुटी नियत है। किंच, निवतंकन्नान में त्रिपुटी न हो तो वह निवतक ही 
| होगा। जिस प्रकार त्रह्म का स्वरूप ज्ञानस्वरूप होने पर भी बह त्रियुटीशुस्य होने के कारण निवतक 
नहीं होता वैस ही यह निवर्तकज्ञान मी--जो वृत्तिज्ञान माना जाता हे-त्रिपुटीशुत्य होने पर निवर्तंक ही 
नहीं ह!गा | संसार सदा के लिये वना रहेगा। यदि इन दोषों को दूर करने के लिये यह माना जाय कि 
ब्रह्मस्वरूप का ज्ञादृत्ववर्म स्वाभाविक है अध्यस्त नहीं तव तो विशिष्टाढ तियों के पक्ष को अपनाना होगा 
क्योंकि विशिष्ठाद् ती के सिद्धान्त में ही त्रह्म का ज्ञातृत्वघम स्वाभाविक माना जाता है। अद्ग ती के मत में 
ब्रह्म निधमक है, उसमें ज्ञातृत्ववम् स्वाभाविक नहीं हो सकता। ब्रह्म के ज्ञातृत्वधर्म को स्वाभाविक मानने 
पर अढू ती को अपसिद्धान्त दोष भी लगेगा। अद्वेती यदि यह कहें कि निवतंकज्ञान के द्वारा जो पदाथ 
नित्रत्य हे निव्तक ज्ञानस्वरूप ओर ज्ञाठृत्व भी अन्तर्गत है, अतएव वे निवरतकज्ञान से ही निवृत्त हो 
ते 
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4 ज्ञानानवर की आवश्यकता नहीं-तो कहना पड़ता है अद्न तियों का यह ऋथन उपहास के 
ग्य हैं। यह अथे एक दृशन्त के द्वारा समझाया जा सकता है। दृष्टान्त यह है कि किसी ने कहा देवदत्त 
भूमित्यतिरिक्त सब पदाथों को काट डाल्मा है। इस बचन की यदि इस प्रकार व्याख्या की जाय कि 
वदत्त के द्वारा जितने पदार्थ काटे गये हैं उनमें छद॒न क्रिया ओर देवदत्त का छेदनकतृ प्व भी अन्तर्गत 
| दृवदत्त ने जेसे अन्यान्य पदार्था को काटा है उसी प्रकार छेदन क्रिया को भी काट टाला एवं अपने 
नकत त्व को भी काट डाला। इस प्रकार उपये क्त कथन की व्याख्या करना उपहाध्य है, इस बात को 
सभी मान सकते हैं क्योंकि देवदत्त के द्वारा मल ही अन्यान्य पदार्थ कटें किन्तु छेदन क्रिया और उसका 
कतू त्व नहीं कट सकता। इनके कट जाने पर सबको काटना असंभव होगा। इसी प्रकार ही प्रक्नत में 
भी समझता चाहिये। निवतंकज्ञान के द्वारा ब्रह्मव्यतिरिक्त सब पदार्थों के निव्त्त होते समय निवतकज्ञान 
का स्वरूप और उसका जह्वाठत्व निवृत्त महीं हो सकते, येतो बने ही रहेंगे। निवर्त कज्ञान के द्वारा निवृत्त 
होने वाले पदार्था में निवतंक ज्ञानस्वरूप और इसके ज्ञातृत्व का अन्तर्भाव मानना उपहास्य ही है। इस 
प्रकार विवेचना करके श्रीभाष्यकार स्वासी जी ने निवर्तकज्ञान के ज्ञाता का खण्डन किया है। 


>५ 


'*भ रँ + ी 


है ॥ #. /ज4४/ 
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#& वेदाथसंग्रह: के ९८६ 


न 
निवर्तकज्ञानोत्यादकरसामग्रथनुपपत्ति वशनम्‌ 
नियर्त कन्ना नोत्पादक सामग्री की अनुपपत्ति का वर्णन 


प्रपि च निखिलभेदनिवर्तकसिदसेब्यज्ञानं केन जातमिति विवेचनीयम्‌, शुत्येवेति 
चेन्न, तस्या ब्रह्मव्यतिरिक्ताया श्रविद्यापरिकल्पितत्वात्‌ प्रप"चबाधकन्ञातस्पोत्पादकत्व॑ 
न संभवति, तथा-हि दुष्टकारशजन्यमपि रज्जुसपेज्ञा् त दुष्टकारराजन्येन “रज्जुरियं 
न सर्प” इति ज्ञानेन बाध्यते, रज्जुसपेज्नानभये वर्तमाने केनचिद्त्ञान्तेव पुरुषेण रज्जुरियं 
न सर्प इत्युक्तेवप्ययं अन्त इति ज्ञाते सति तहचनं रज्जुसपंज्ञानस्थ बाधक न भवति 
भय च न निवर्तते, प्रयोजकज्ञानवतः श्रवशावेलायामेव हि ब्रह्मव्यतिरिक्तत्वेन शुतेरषि 
अआान्तिमुलत्वं ज्ञातसिति । किच निवर्तकज्नानस्य जातुस्तत्सामग्रॉमूतशास्रस्य च ब्रह्मग्य ति- 
रिक्ततया यदि बाध्यत्वमुच्यते, हन्त तहि प्रपञचनिवृत्त सिथ्यात्वमापततीति प्रपथ्चस्य 
सत्यता स्यात्‌, स्वप्नहृष्टपुरुषव/क्यावगतपिज्रादिमरणास्य सिथ्यात्वेन पिन्नादिसत्यतावत्‌ । 
किच तत्वमस्थादिवाक्य न प्रपठुचस्य बाधक अान्तिसुलत्वातु आस्तप्रयुक्तरज्जुसपंबाधक- 
वाक्यवत्‌ । ननु च स्वप्से कस्मिंश्िद्रये बतेमाने स्वप्तदशायामेवार्य स्वप्न इति ज्ञाते सति 
परवेभयनिवृत्तिह ष्टा, तद्॒दत्रापि संभवतीति । नेवबम्‌, स्वप्तनवेलायामेव सो5पि स्वप्न इति 
जाते सति पुनर्भयानिवृत्तिरेव हृष्टेति न कश्रिहशेष:। श्रवशवेलायामेव सो5पि स्वप्न 
इति ज्ञातमेवेत्यक्तम । 


आगे श्रोरामानुज़ स्वासी जी ने निवतेकल्लान के कारण का खण्डत किया हैं। वह इस प्रकार हे कि 
अद्वैतियों ने माना है कि ऐक्यज्ञान सम्पूर्ण भेदों का निवर्तक होता है। उस ऐक्यज्ञान के विषय में यह 
विचार करना चाहिये कि वह ज्ञान किससे उत्पन्न होता है ? अद्वैती कहते हैं. कि वह ज्ञान “तत्वमसि_ 
इत्यादि श्रतिवाक्यों से उत्पन्न होता है। इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं. कि यह प्रपद्चबाधकज्ञान 
श्रति से बंसल नहीं होगा | श्रुति ब्रह्मग्यतिरिक्त हँ अतएब अविद्या से कल्पित हैं। यह अथ अट्ठे तियों को 
सान्‍्य है। अविद्या दोष है। अविद्याकल्पित श्रुति दोषजन्य सिद्ध होती है। दोषजन्य श्रूति के द्वारा जो 
ज्ञान होगा बह दृवित है, उससे किसी का मी बाघ नहीं होगा। यहाँ पर यह दृशन्त ध्यान देने योग्य है , 
मान लिया जाय कि किसी मसतुष्य को इन्द्रियदोष के कारण रख्जु में सपज्ञान हो गया। इसमें सन्देह नहीं 
कि यह ज्ञान दुप कारण से उत्पन्न है। वैसे ही दूसरा कोई मनुष्य हे जिसके इन्द्रिय में दूसरा कोई दोष हे । 
उसको रज्जु देखकर यह ज्ञान होता है कि यह रखज्जु है, सर्प नहीं। रज्जुसपेज्ञान से भयभीत होने वाले 
प्रथम मनुष्य को दूसध मनुष्य सममाता है कि यह रज्जु है, सपे नहीं। ऐसा समकाने पर भी प्रथम मनुष्य 
का न अ्रम ही दूर होता है. न भय ही क्योंकि प्रथम मनुष्य, द्वितीय मतुष्य के विषय में समझता है कि इस 


ध्ठ 
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११० हक वेदाथसंग्रहः # 





३ ७७% 


5 शा ७ के बे नर शो र गे हिये हम कै थ्‌ 
मनुष्य के इन्द्रिय में दोप है, यह अन्त हैं, इसके वचन पर विश्वास नहीं करना चाहिये। ऐसी स्थाति मे 
प्रथम मनुप्य का श्रम दर नहीं दोता, न द्वितीय मनुष्य के उपदेश से वहाँ सर्प का वाघ ही होता है । यह 


ब्टान्त हैं। प्रकृत में भी बसा हा समकता चाहय । साधक शास्त्र सुनते समय ही यह जान लेता हैं कि 
तद्वाव्यतिरिक्त सभी पदार्थ अविद्या से ऋल्पित हैं, वे भ्रम से ही दिखाई देते हैं, वे सब मिथ्या हैं। शास्त्र 
सुबत समय साधक यह भी समझ लेता है कि वेदशाल्र भी त्रद्मग्यतिरिक्त होने से अविद्या से कल्पित हैं 
तथा मिथ्या हैं। ऐसे समझने वाले साधक को दोषदूषित शास्त्र प्रप्॒वाघक ज्ञान नहीं उतसन्न कर 
सकता, न उस ज्ञान से प्रपन्च का वध ही होगा । कहने का तात्यय यह है कि प्रपद्धवाधक ज्ञान का यह 
अविद्यादापप्रसूत शास्त्र उत्पादक नहीं हो सकता । किच, अद्ठ तिर्यों ने यह माना हैं कि श्रपश्चानवतक ज्ञान 
उसका ज्ञाता, ओर उस ज्ञान का साधन बनने वाला शात्र यह सब तब्रह्मव्यतिरिक्त होने के कारण अन्त में 
बाधित हो जाते हूँ। इस पर श्रीरामाठुज स्वामी जी ने यह दोष दिया कि यदि पपखनिवतक ज्ञान इत्यादि 
बाधित माने जायेंगे ता प्रपद्ननिवर्त कज्ञान से होने वाली प्रग्ख्ननिवृत्ति मिथ्या हो जायेगी तथा प्रपश्च सत्य 
हो जायेगा । हृट्ान्त--मान लिया जाय किसी मनुष्य के स्वप्न में स्वप्नहृष्ट पुरुष ने उससे कहा कि तुम्हार 
पिता मर गये हैं। जागने पर वह पुरुष--जिसने स्वप्त देखा था--सममता हे कि स्वप्नह४्ट पुरुष मिथ्या 
हू, उसके द्वारा कथित पितृमरण भी मिख्या हैं। एसा समझने वाला पुरुष पिता को जीवि ताहे। 
जिस प्रकार स्वप्तश्ुत॒ पिठृमरण मिथ्या सिद्ध होने पर पिता का जीवन सत्य सिद्ध होता है उसी प्रकार 
स्वप्तटट पुरेष के सनान निव्रतकज्ञान का बाघ होने पर स्वप्नश्रत पितृमरण की तरह प्रपद्चनिवृत्ति भी 
मिथ्या सिद्ध होगी, तथा पित्ृज्ञीवत के समान प्रयब्च का सत्यत्व सिद्ध होगा । क्रिच, अद्गेती यह मानते हैं 
कि आन्त पुरुष का वाक्य रज्जुसव का बाब नहीं करता उसी प्रकार अद्वैतियों को यह भी मानता चाहिये 
कि आन्तिनूलक होने के कारण “तत्त्वमसि” इत्यादि वाक्य भी प्रपश्च का बाघ नहीं कर सकते। इस प्रसंग 
पर अद्व ती न यह कहा कि भ्रान्तिघुल्लक “तत््वमसि' इत्यादि वास्य प्रपद्व का बाघ कर सकते हें क्योंकि 
आन्तमृज्षक ज्ञान का भी वाधकत्व अनेक स्थत्ञों मं देखा गया हे उदाहरण--मान लिया जाय कि स्वप्न 
में किसी सतुष्य का किसी दुबंटता की सुवकर सब हो रहा है, यदि उस स्वप्त में ही वह मनुप्य यह भो 
सम्मक लक दमसका दुवटना सुनन का च्वप्त हुआ है, हमने स्वप्न में दे त्ता्‌ सुनी हे ती उसका ही दूर 
हा जाता हैं। यहाँ पर “हमने म्वप्न में दुबंटना सुती है” यह चाघकल्ञान स्वप्न में होता है, अतण्व 
भ्रान्तिमूलक है। अआरान्तिमूलक होने पर सी ब ! निद्ृत्त कर देता है। बसे ही प्रकृत में भी भ्रान्ति- 
मूलक तत्त्वमस्‍्वादि वाक्य स होने वाला ज्ञान भी प्रपद्च का बाघ कर सकता है। यह अद्वैती का कथन 
है। इस पर श्रीरामाजुज स्वामी जी ने कहा कि स्वप्त में होने वाला भय “यह स्वप्न है? ऐसा समझने पर 
जा दूर हाता हू पर याद वहाँ मनुष्य यह सम ले “यह स्वप्त हे” ऐसा ज्ञान हमको स्वप्न में हो रहा है 


१, 
के च 


तो फिर भय होने लगता है क्योंकि भयवाघक ज्ञान के विषय में “यह ज्ञान स्वप्न में हो रहा है? ऐसा 
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ज्ञान होने पर वह ज्ञान भय को नहीं दूर सकता है, फिर भय होना उचित ही है। वैसे ही प्रकृत में भेद- 
प्रपद्मचाधक तक्वमस्यादि वाक्यजन्य ज्ञान के विषय में भी श्रवणकाल से लेकर “यह ज्ञान मिथ्या हे यह 
ज्ञान अविद्याविजम्मित है” ऐसी धारणा बन जाने के कारण वह ज्ञान भी प्रपद्च को नहीं वाध सकता। 
इस प्रकार विवेचना करके श्रीभाष्यकार स्वामी जी ने निवतकज्ञान को उत्पन्न करने बाली सामग्री का 
खण्डन किया है । 


अबाधितत्वात्‌ ब्रह्म सत्यमिति वादस्य खणडनम्‌ 
ब्रह्म के अबाधित सत्यत्ववार का निराकरण 
यदपि चेदसुक्त अआन्तिपरिकल्पितत्वेनच मिथ्यारूपसपि शास्त्र सदद्वितीयं ब्रह्म ति 
बोधयति, तस्य सतो ब्रह्मणों विषयस्थ परदचातनबाधादशंनाद ब्रह्म सुस्थितमेवेति। 
तंदयुक्त , शृन्यसेव तत्वसिति वाक्येन तस्था,प बाधितत्वातु । इदं आन्तियुलवाक्यमिति 
चेत्सदद्वितीयं ब्रह्म ति वाक््यमपि अआन्तियुलमिति त्वयवोक्तस्‌ । पह्चात्तनबाधाददनं तु 
सवदन्यवाबयस्ये वेति विशेष: । 

होती ने मिथ्या वनने वाले शास्त्र से सिद्ध होने वाले त्रह्म को सत्य माना है। आगे श्रीरामानुज् 
स्वामी जी ने इस अर्थ का खण्डन करते हुये कहा है कि अद्वती कहते हैं. कि शाद्र आन्ति से कल्पित है । 
अतएव मिथ्या है, यह शाख््र सम्पूर्ण प्रपन्ब को मिथ्या सिद्ध करके एकमात्र निविशेष ब्रह्म को बतलाता है। 
शास्रप्रतिपाद्य इस ब्रह्म का उत्तरकाल में वाघ नहीं होता है, इसलिये यह ब्रह्म सत्य सिद्ध होता है। इसे 
सत्य मानना चाहिये। इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि “शून्य डी तत्त्व है” इस माध्यमिक बोद्ध 
के कथन से त्रह्म का बाघ हो जाता है। उत्तरकाल में ब्रह्म का बाघ नहीं होता, ऐसी वात नहीं । माध्यमिक 
के वाक्य से ब्रह्म का वाध हो ही जाता है। ऐसी स्थिति में तह्य केसे सिद्ध होगा ? अब ती ने कहा कि 
साध्यमिक का वाक्य अआ्रान्तिमूलक है इसलिये वह ब्रह्म को नहीं बाध सकता। इस पर श्रीरामानुज स्वामी 
जी ने कहा कि अद्वेती के मत के अनुसार शाख भी अ्रान्तिकल्पित है, ऐसी स्थिति में शाश्र से ब्रह्म की 
सिद्धि कैसे होगी। यदि आन्तिमूलक शाञ््र से ब्रह्म की सिद्धि होगी तो आान्तिमूलक माध्यमिक वाक्य से 
ब्रह्म का बाघ भी हो सकता है। उत्तरकाल में बाघ न होना यह बात माध्यमिक सिद्धान्त भें ही घटती है । 
सर्वशुन्यवाद ही सबको काटने वाला अन्तिमवादु हूं। वही विजयी होगा । इस विवेचन से यह सिद्ध होता 
है कि सत्य शाख्र से ही ब्रह्म सिद्ध होगा, आान्विकल्पितशासत्र से वह सिद्ध नहों होगा। बद्यश्निद्धि को 
मानने वालों को शास्त्र सत्य मानना चाहिये। इस प्रकार कहकर श्रीरामातुज स्वामी जी ने यह सिद्ध 

किया कि मिथ्या शास्त्र से ब्रह्म की सिद्धि नहीं होगी । 





अनररलला-नां८पाामासपतदरप्फपक, 
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अद्वेतिनां वादानधिकारस्थ वर्शनश 

अद् तियों का वाद में अनधिकार बेन 

सर्वेशु्यवादितों ब्रह्मव्यतिरिक्तवस्तुमिथ्यात्ववादिनश्चस्वपक्षसाधनप्रमारापार- 
साथ्यानश्युपगमेन अभियुक्त वदिनधिकार एवं प्रतिपादितः। “अधिकारोश्नुपायत्वान्न 
वादे दुन्यवादिन: इति। 

आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने यह सिद्ध किया है कि माध्यमिक एवं अद्ठे ती को शाख्राथ करने में 
अधिकार नहीं । माध्यमिक सवको शून्य मानता है। इसलिये उसको अपने पक्ष को सिद्ध करने वाले प्रमाण 
तक को शुन्व सानना पड़ता है। अद्ठती अ्ह्यव्यतिरिक्त सभी वस्तुओं को मिथ्या मानते हैं इसलिये इनको 
अपने पक्ष को सिद्ध करने वाले प्रमाण तक को मिथ्या मानना पड़ता है। कहने का तात्पय यह है कि ये 
दोनों अपने पक्ष को सिद्ध करने वाले प्रमाण को सत्य नहीं मानते हैं। इसलिये इनको बाद में अर्थात 
शाब्वार्थ करने में अधिकार नहीं होता है। वाद भी संग्राम के समान है। जिस प्रकार आयुधधारियों को ही 
युद्ध करन में अधिकार हैं। वैसे ही प्रमाण ओर तका को मानने वालों को ही वाद में अविकार हो सकता 
हे। ये दोनों प्रमाएतकां को सत्य नहीं मानते । इनको अपने मत के अलुसार मानना पड़ता है कि वास्तव 
में मेर पास प्रसाण और तक नामक कोई पदार्थ हैं ही नहीं। जिप प्रकार मध्यस्य पुरुष एक शब्रधारी 
व्यक्ति और दूसरे शब्रहीन व्यक्ति को युद्ध में नहीं लगा सकता, वह शखधारी व्यक्तियों को ही युद्ध करने 
की अनुमति दे सकता है अतएव शब्वहीन व्यक्ति को युद्ध में अनधिकार सिद्ध होता है। उसी प्रकार ही 
शाख्राथ के प्रसंग में सी मध्यस्थ पुरुष प्रमाणतर्ों को मानने वाले वादियों के साथ शाज्यार्थ करने के लिये 
प्रमाणतकों को न मानने वाले बादियों को अनुमति नहीं दे सकते, यदि देंगे उनकी मध्यस्थता हीन 
रहेगी। वास्‍्तव सें अपने को सध्यस्थ मानने वाले पुरुष प्रमाणतर्का को मानने वालों को ही शाड्ार्थ करने 
के लिये अनुमति दे सकते हैं। प्रमाशतके न मानने वालों को शाख्ार्थ में अनधिकार ही सिद्ध होता है। 
सीमांसाचाय कुमारिल भद्गाचाय ने इस अथे का प्रतिपादन करते हुये यह कहा कि-- 
सवंदा सदुपायानां वादमार्ग:ः प्रवर्तते । 
प्रधिका रोब्नुपायत्वान्न वादे शुन्यवादिन: ।। 


अर्थात्‌ शाख्याथ में उपाय बनने वाले प्रमाण और तर्कों को वास्तव में अपने पास रखने वालों के 
जिये ही बादभागे में अधिकार माना जाता है | जो अपने मत के अनुसार वास्तव में प्रमाणतर्करूपी उपायों 
को अपने पास न रखते हों उन शुन्यवादियों को शाद्घार्थ में अधिकार नहीं होता है। यद्यपि इस श्लोक में 
शुन्यवादी का ही उल्लेख है, तथापि यहाँ दी गई व्यवस्था अद्वैती के प्रति भी स॑ गत हो जाती है क्योंकि ? 
अद्दे ती भी प्रमाशतर्का को मिथ्या मानते हूं, सत्य नहीं मानते। इसलिये ये भरी उपायहीन होने से द 
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वाद के अधिकारी नहीं बन सकते हैं। इस प्रकार विवेचना कर श्रीरामानुज स्वामी जी ने अह्ढ तियोाँ के 
न हत 0 >> ९. हक ९ + 
वादानधिकार को सिद्ध किया है। बादाधिकार को सूचित करने वाले ग्रन्थ लोकरअ्जनाथ प्रवृत्त हैं । 


प्रत्यक्षप्राबल्यस्य निरूपणम अद्वेतसिद्धान्तखण्डनस्योपसंदहारश्र 
प्रत्यक्ष का प्रावल्य निरूपण एवं अठ तनिराकरण का उपसंहार 


ग्रपि च प्रत्यक्षद्ृष्टप्रपञ्चस्यमिथ्यात्वं केन प्रमाएणुन साध्यते । प्रत्यक्षस्थ दोष- 
घलत्वेनान्यथासिद्धिसंभवान्निदोष शाखमनन्यथासिद्ध प्रत्यक्षस्थ बाधकमिति चेतु, केन 
दोषेण जात॑ प्रत्यक्षमनन्तभेदविषयमिति वक्तव्यम, अनादिभेदवासनाख्यदोषजात प्रत्यक्ष- 
मिति चेतू, हन्त तह्ा नेनेव दोषेरण जात॑ शाख्र्मपीत्येकदोषसुलत्वात्‌ प्रत्यक्षशास्रयोत्े 
बाध्यवाघधकभावसिद्धि । आकाशवाय्वादिभृत-तदारब्धशब्दस्पर्शा वियुक्तमनुष्यत्वादि- 
संस्थानसंस्थितपदार्थग्राहि प्रत्यक्षय, शास्त्र तु प्रत्यक्षा्परिच्छेयरर्वान्तरात्मत्वसत्य- 
त्वाद्यवन्तविशेषणबिशिष्टब्रह्मस्वरूप- तदुपासनाआाराधनग्रकार-तत्प्राप्रिपृ्वंकतत्प्रसादलस्य- 
फलविशेष-तदनिष्ठकर शस्ूलनिग्रहविशेषविषयस्‌ इति शाख्त॒द्रत्यक्षयोन विरोध: | अनादि- 
निधना विच्छिन्नपाठसम्प्रदायतायनेकगुरण विशिष्टस्थ शाखत्य बलोयस्त्व बदता प्रत्यक्ष- 
पारसाथ्यंमवश्यम्युपगनन्‍्तव्यमित्यलमनेन श्वतिशतविततिवातवेगपराहतकुद्दष्टिदृष्टयुक्ति- 
जालतुलनिरसनेनेत्युपरम्यते । 


+ 


अद्ने तियों ने माना है कि शाख बाधक है, और प्रत्यक्ष बाध्य है। इस अर्थ का खण्डन करते हुये 
श्रीरामानुज स्वामी जी ने यह प्रश्न छिया है कि प्रत्यक्ष प्रमाण से प्रपत्ब सत्य दिखाई देता है। इस प्रपन्न 
का मिथ्यात्व किस;प्रमाण से सिद्ध होता है ? इस प्रश्न के उत्तर में अद्वे ती कहते हैं कि प्रत्यक्ष के मूल में 
दोष है, दोष से प्रत्यक्ष होते हैं, दोषमूलक होने से प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं बन सकते, वे अप्रमाण कोटि में 
रक्‍खे जा सकते हैं । शाख दोषरहित है, अप्रमाणकोटि में रक्खा नहीं जा सकता | उसे प्रमाण मानना ही 
होगा। ऐसी स्थिति में निर्दाष शाख्र से दोषमूलक प्रत्यक्ष वाधित हो जाता है। शाख्र, प्रपद्ब को मिथ्या 
बतल्ञाता है। प्रत्यक्ष, प्रपत्ब को सत्य सिद्ध करता है । शाख ओर प्रत्यक्ष में विरोध है । विरोध होने पर शास्त्र 
से प्रत्यक्ष कट जाता है। शास्त्र निर्दोष होने से प्रब्॒न है, प्रत्यक्ष, दोषमूलक होने से दुबंल है | शाख के बल 
पर प्रपन्च मिथ्या माना जाता है। यह अद्वे ती का कथन है। इस पर श्रोरामानुज स्वामी जी ने यह प्रश्न 
रक्खा कि विभिन्न प्रकार के प्रत्यक्षों से यह नानाप्रकार का भेद, प्रपन्न लिद्ध होता है। इन सभी प्रत्यक्ञों में 


६५ 


कौनसा दोप लागू होता हे । तिमिर इत्यादि दोष सभी प्रत्यक्षों में ब्वागू नहीं होते | किस दोष के कारण ये 
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सभी प्रत्यक्ष उ्लन्न होते हैं ? यह प्रश्न है। इस प्रश्न के उत्तर में अद्र ती ने कहा कि अनादि काल से होने 
बाली भेदवासना ही महान्‌ दोप है, इस दोष से प्रत्यक्ष उसन्न होते हैं, अतएव वे अप्रमाण हैं। इस बे 
को पाकर श्रीरामानुज्ञ स्वामी जी ने कहा कि तब तो आपके मत के अनुसार शाब्र के मूल मैं जी बे भेद्‌- 
वासना दोप रहता है। शाख्र और प्रत्वक्ष दोनों के मूल में भेदवासना दोष काम कर रहा है। दोनों ही एक 
दोपमूलक हैं ऐसी स्थिति में इनमें वाध्यवाधक्रभाव हो नहीं सकता क्योंकि दोनों समान बल वाले हैं । 
दुबल और अवल में ही वाध्यवाधकमाव होता है। किच, इनसें वाध्यवाघधकमाव मानना भी उचित नहीं 
क्योंकि दोनों के विषय भिन्न रे हैं। आकाश और वायु इत्यादि पंचमहाभूत तथा इनसे बने हुये एवं 
शब्दस्पर्शादिगुणयुक्त मनुष्य आदि पदार्थ -जो मनुष्य ओर सगत्व इत्यादि सब्िवेशों में रहते हैं-- 
प्रत्यक्ष प्रमाण के विषय हैं। प्रत्यक्ष प्रमाण इन पदार्थों का ग्रहण करता है। अत्यक्ष आदि प्रमाण से सिद्ध 
न होने वाले निम्नलिखित पदार्थ शाख्र के विषय हैं। वे ये हैं कि (१) सर्वान्तरात्मत्व और सत्यत्व 
इत्यादि अनन्त विशेषताओं से युक्त त्रह्मस्यरूप शाख्र का विषय है (२) उस ब्रह्म का आराधन वनने वाले 
ब्रह्मोपासन याग और दान इत्यादि धर्म भी शाखर के विषय हैं। (३) उस ब्रह्म के अनुग्रह से प्राप्त होने 
वाले मोक्ष अर्थान तद्यप्राप्रि इत्यादि चारों पुरुषार्थ शाख के विषय हैं। (४) उस ब्रह्म के प्रति अनिष्टाचरण 
करने से होने वाले निमहसंकल्प और उसके द्वारा मिलने वाले नाना प्रकार के दण्ड भी शास्त्र के विषय हैं 
इन अर्थों को वतलाने के लिये शाख प्रवृत्त हैं। इस विवेचन से स्पष्ट हो जाता है कि शाख ओर प्रत्यक्ष का 
विषय भिन्न २ है। इनमें कोई विरोध नहीं ऐसी स्थिति में इनमें बाध्यवाधकभाव हो नहीं सकता । किच, 
अद्के तियों को भी प्रत्यक्ष को प्रमाण मानना पढ़ेगा। जो अद्गे तवादी शात् को प्रबल एवं प्रत्यक्ष को दुबल 
मानते हैं उनको भी प्रत्यक्ष स ही शास्त्रस्वरूप की सिद्धि माननी होगी। शास्त्र है इसमें क्‍या प्रमाण है 
ऐसा प्रश्न उपम्थित होने पर उन्हें यही उत्तर देना होगा कि हम श्रोत्रेन्द्रिय से शास्त्र को सुनते हैं, इसलिये 
शास्त्र हैं। यहाँ प्रत्यक्ष से ही शास्त्र सिद्ध होता है। शास्त्र प्रमाण है इसमें क्या प्रमाण है ? ऐसा प्रश्न 
उपस्थित होने पर उन्हें यही उत्तर देना होगा कि वेदादि शास्त्र अपोरुषेय हैं, नित्य हैं, इनका पाठसम्प्रदाय 
अविचिछिन्न है, इन कारणों से वेदादिशास्त्र प्रमाण हैं। इन कारणों को प्रत्यक्ष अथवा प्रत्यक्षमूलक अनुमान 
से सिद्ध करना होगा । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि अद्गैतियों को भी प्रत्यक्ष को प्रमाण मानना 
होगा। सभी प्रत्यक्ष वाध्य नहीं हो सकते! इस प्रकार विवेचना करके श्रीरामानुज स्वामी जी ने शास्त्र 
ओर प्रत्यक्ष में बाध्यवाघधकभाव का निराकरण कर सामरस्य की स्थापना की | 


अन्त में श्रीरामानुज स्वामी जी ने अद्ठ तसिद्धान्तसमालोचन का उपसंहार करते हुये यह कहा 
कि उपनिषदों का अपाथ करने वाले श्रीशंकराचार्य इत्यादि कुद्ृष्टि विद्वानों के द्वारा शाघ्त्रार्थ में रक्खी जाने 
वाली दुष्ट युक्तियों का समूह तूलों के समान हैं.। जिस ग्रकर तूल वायुवेग से जड़ जाते हैं, टिकते नहीं, 


करे ५ 


बसे ही यह युक्तिजाल भी वेदशास्त्रविस्तार के सामने टिकने वाला नहीं है, यह युक्तिजाल वेदशास्त्र बाक्यों 
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से खर्डित हो जाता है। वेद्शास्त्रविस्ताररूप वायुवेग के सामने ये कुद्ट्टियों द्वारा वर्णित दुष्ट युक्तिजालरूप 
तूल टिक नहीं सकता, उसको विस्तार से निराकरण करने की क्‍या आवश्यकता है। अब तक जो 
समालोचना की गई है, यही पर्याप्त है। इस प्रकार कहकर श्रीरामानुज स्वामी जी ने अह्वत सिद्धान्त की 
समालोचना का उपसंहार किया हैं । 


शोभास्कराचाय संमत ह ताद तवाद का निराकरण 


अस्मन्नपि मते ब्रह्मणोी निरदोषिलस्यासिद्धिः 
इस मत में जीवब्रह्म क्य मानने से त्रह्म की निर्रोषता की असिद्धि 


द्वितीये तु पक्षे उपाधिब्रह्मग्यतिरिक्तवस्त्वस्तरानभ्युपगमाद्वहाण्येदोपाधिसंसर्गा- 
दोयाधिका: सर्व दोषा ब्रह्मण्येव भवेशु:। ततइ्चापहुतपाप्मत्वादिनिदोष्त्वक्षतयः सर्बा 
विहन्यन्ते । थथा घटाकाशादे: परिच्छिन्नतया महाक्राशाह लक्षण्यं परस्परभेदइच हवयते, 
तत्रस्था युष्ा वा दोषा वाइनवच्छिन्ते सहाकाशे न सम्बध्यन्ते । एक्सुपाध्कितभेदव्यव- 
स्थितजीवगता दोषा अनुपहिते परे ब्रह्मणि व सब्बध्यन्त इति चेतृ; नेतदुपष्चते 
निरकेधवस्थाकाशस्थास्छेद्वस्थ घटादिभिरछेदासम्भवास नवाकादोन घटादय: संझक्ता इति 
बह रो प्यच्छेश्रत्वादुबहां वोपाधिसेयुक्तः स्थातु । घव्संयुक्ताकाशप्रदेशोडस्यस्मादाकाश- 
प्रदेशात्‌ भिद्यत इति चेतू, श्राकाशस्यकस्यव प्रदेशभेदेव घटादिसंघोगाद घटादो गच्छुति 

प्रदेशस्यानियम् इति | तह॒दुब्नह्मण्येव प्रदेशभेदानियभेनोपाधिसंसर्गादुपाधों बच्छाः 
संपुक्तवियुक्तबद्मप्रदेशभेदच्च ब्रह्मण्येबोपाधिसंसग:, क्षणे क्षणे बन्धमोक्षों व स्थातासिति 
सन्‍्तः परहसबन्ति । 


आगे श्रीरासानुज स्वामी जी ने श्रीभास्कराचाये के ह ताहे तसिद्धान्त का निराकरण किया हैं । 
निराकरण करते हुये उन्होंने कहा कि श्रीमास्कराचाय के मत में उपाधि ओर ब्रह्म को छोड़कर तीसरी बस्तु 
नहीं मानी जाती है। जिस प्रकार महाकाश, घट ओर मठ इत्यादि उपाधियों से सम्बन्ध पाकर घटाकाश 
एवं मठाकाश बन जाता है उसी प्रकार ब्रह्म अन्तःकरण इत्यादि जढ उपाधियों से सम्बन्ध पाकर विविध 
जीव बन जाता है। प्रपत्च और संसार इत्यादि सत्य हैं। यह मास्कराचाय का मत है। इस मत में जगत 
को मिथ्या मानने पर होने वाले दोप नहीं लगते ज्िप्त प्रकार श्रीशंकराचाय के मत में लगते हैं। इस दृष्टि 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


48 वेदाथ संग्रह: #ः 


| 
>ट ने 
8 । 





से यह मत श्रीशंकराचाये के मत से समीचीन प्रतीत होता है। किन्तु इस मत में भी जीव ओर बच्ठा में 
स्परूपैक्य साता जाता है। इसलिये जीव ब्रह्म क्य मानने पर प्राप्त होने वाले दोष इस मत में भी लग जाते 
| इनके मत के अनुसार उपाविसस्वन्ध पाकर ब्रह्म ही जीव वन जाता है। उपाधिसम्बन्ध के कारण जीव 
हाने वाले दुःख इत्यादि दोषों के विषय में मानना पड़ेगा कि ये दोष ब्ह्म में होते रहते हैं । ऐसी स्थिति 
में त्रद्म में अपहतपाप्मत्व और निदोपत्व इत्यादि विशेषताओं को बतलाने बाली सभी श्रतियाँ बाधित हो 


जायेंगी। यहू इस मत में महान्‌ दोप है | 


-परर |! 


हि 


जल रा त्त ५ (५० २ के 40 कक. हर 9 हो 
उपयु क्त दाप का निराकरण करते हुये ह्ताद्ेतवादियों ने कहा कि लोक में देखा जाता है कि 


काश और मठाकाश इत्यादि परिच्छिन्न रहते हैं। महाकाश-जो इन उपाधियों से असम्बद्ध है-अपरि- 

रहता है । इस प्रकार घटाकाश आदि ओर महाकाश में भेद रहता है। किंच, घटाकाश मठाकाश से 
'मन्न हाता है, तथा सठाकाश घटाकाश से भिन्न होता है । इस प्रकार इनमें भी भेद रहता है। इन घटाकाश 
आंद में हान बाल गुर दोष इनमें ही रह जाते हैं, उपाधिसम्वन्धरहित महाक्राश में नहीं लगते हैं। इसी 
मऊार हा अरक्षत से सा समझना चादियं। अन्तःकरण इत्यादि उपाधि भिन्न २ हैं, उपाधिसम्बद्ध बह्मप्रदेश 
ही जीव हैं, वे ज्याधिभेद के कारण भिन्न २ हो जाते हैं। उनमें होने वाले गुण दोष उनमें ही रह जाते 
है, उपा(वसम्बन्धरहित परब्रह्म में नहीं लगते हैँ क्योंकि उपाधिसम्वद्ध ब्रह्मप्रदेश-जो जीव कहलाता है- 
उपाधिसम्बन्ध के कारण उपाधिरहित परत्रह्म से भिन्न वन जाता है। जीव कहे जाने वाले उपाधिसम्वद्ध 
ब्रद्यश्नदेश पाप और दुःख इत्बादि दोपों का भाजन हैं। उपाविरहित परब्ह्म निर्दोष रहता है, उसके विपय 


क् १ 


) | हर 


| २ डः 


८थ 


हों 


घ् 


थे निरायत्व श्रुति अबृत्त हैं। अपहतयाप्मत्व और निर्देषत्व आदि को बतलाने वाली श्रतियों का वबाथ 
नहीं होता हैं। इधष प्रकार द्वै तादेतबादी उपयुक्त दोष का समाधान करते हैं। इस पर श्रीरामानुज स्वामी 
जी कहते हैं कि हताई तवादियों द्वारा वर्णित समाधान सावयव पदार्थ में संगत होता है, निरवयव पदाथ 
है | जह्म निरवयव पदार्थ साना गया हैं। शरीर सावयव पदार्थ है। सभी अंग इसके अवयव हैं। वे 
अजुबब काट जा सकत है। अंगुलि में सपदंश होने पर वह अंगुलि काटकर फेंक दी जाती हैं, दोष अंगुलि 
से रह जाता हैं। अवाशग शरीर उस दोष से बच ज्ञाता है। यदि इस प्रकार उपाधियुक्त प्रदेश त्रह्म से 
हटकर झल्ग हा जाय ता यह व्यवस्था बन सकती ह कि दोष उन प्रदेश में रह जाते हैं, उपाधिरहित 


परजह्ा तदाप रहता हैं। प्रनत उपाधियक्त अह्यश्वदरशा कटकर ब्रह्म से अलग नहीं हो सकते क्याक त्रह्म 
न्िरवयव पदाथ हू। जिस प्रकार आकाश भमिरवयत पदाथ है। घट आर सठ 


हा है 


यादि उपाधियों से आकाश 
कट २ कर ढुकड़ा नहीं होता, किन्तु वे ज्याधि अच्छेद्य आकाश से संयक्त होते हैं | कटने योग्य अबयब न 


होने से आकाश सदा निरवयव होकर रहता हैं। उपाधिसम्बन्ध से होने वाले गुण दोप आकाश में माने 
जात है। इसी अकार ही प्रकृत में भी समझना चाहिये। ब्रह्म निरवयव पदार्थ है, उसमें कटने योग्य कोई 
अवयब नहीं होता बह उपाधियों से कट २ कर टुकझ २ नहीं होता किन्तु उपावि उस अच्छेद्य निरवयब 
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ब्रह्म से सम्बद्ध रहते हैं। उपाधिसम्बन्ध से होने वाले गुण दोष ब्रह्म में होते रहते हैं। इसलिये ह्व ताह त- 
वादियों के मतानुसार विवेचना करने पर त्रह्म निदोष नहीं रह सकता । 


यहाँ पर द्वताद्े तवादी यह शंका करते हैं कि जिस प्रकार घटसंयुक्त आकाशप्रदेश मठसंयुक्त 
आकाशमग्रदेश से भिन्न होते हैं, अतएव उन २ आकाशप्रदेशों में होने वाले गुण दोष वहीं २ व्यवस्थित 
रहते हैं, एक प्रदेश के गुणदोष दूसरे प्रदेश में नहीं माने जाते हैं. उसी प्रकार एक उपाधि से सम्बद्ध 
ब्रह्मप्रदेश दूसरे उपाधि से सम्बद्ध ब्रह्मप्रदेश से भिन्न होता है। अतएवं उन २ ब्ह्षप्रदेशों में होने वाले 
गुण दोष वहीं २ व्यवस्थित रहते हैं, एक प्रदेश के गुण दोष दूसरे प्रदेशों में नहीं पहुँचेंगे | इस प्रकार 
व्यवस्था बन सकती है। यह द्वतादेतवादियाँ का कथन है। इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं कि 
इस प्रकार की व्यवस्था दोनों परिस्थितियों में ही घट सकती हे । यदि आकाश व्यक्ति अनेक हों, अथवा 


घट आदि उपाधि न चलने वाले हों, एक स्थान में हो रहने वाले हों, तभी यह व्यवस्था घट सकती है । 


आकाश एक ही पदार्थ है, घट आदि उपाधि भी एक स्थान से दूसरे स्थान में जाने वाले हैं इसलिये यह 
व्यवस्था पहले आकाश में ही न घटती है। भाव यह है कि यदि आकाश व्यक्ति अनेक होते घट आदि 
उपाधि चलते भी रहें तब भी यह कह सकते हैं कि चलने वाले घट आदि उपाधि अपने २ आकाश से ही 
सम्बद्ध रदते, दूसरे आकाशों से सम्बद्ध नहीं रहते, इसलिये उन २ उपाधियों के कारण होने वाले गुण दोष 
उन २ आकाश में ही होते रहते हैं, दूसरे आकाशों में नहीं हुआ करते । इस प्रकार गुणदोपव्यबस्था घट 
जाती है। यदि आकाश व्यक्ति एक ही जैसा है, घट आदि उपाधि न चलने वाले होते तो भी यह कहा 
जा सकता है (क घट आर उपाधि न चलने के कारण उन २ आकाशप्रदेशों से ही सम्बद्ध रहकर उन २ 
आकाशमप्रदेशों में ही गुण दोपों को उत्पन्न करते हैं, दूसरे आकाशमप्रदेशों में नहीं। इस प्रकार गुणदोष- 
व्यवस्था घट सकती है। वास्तविक स्थिति में तो आकाश व्यक्ति एक है, घट आदि उपाधि चलते रहते हैं । 
घट आदि उपाधि एक क्षण में एक आकाशप्रदेश से सम्बद्ध होते हैं, दूसरे क्षण में चलकर दूसरे आकाश- 
प्रदेश में-जहाँ पहले दूसरा उपाधिसम्वन्ध था-सम्बद्ध होते हैं। ये उपाधि प्रथम क्षण में एक आकाशब्रदेश 
में गुण दोषों को उत्पन्न करते हैं, दूसरे क्षण में ये उपाधि अन्यत्र जाकर अन्य आकाशप्रदेश में-जहाँ पहले 
अन्य उपाधि ने गुण दोषों को उत्पन्न किया था-गुण दोषों को उतन्न करते हैं, अन्य उपाधि इस आकाश- 
प्रदेश में आकर गुण दोपों को उत्पन्न करते हैं. इसलिये गुणदोषव्यवस्था नहीं घटती। यह हुई इृष्टान्त की 
बात | दार्श,न्तक में भी इस बात को सममता चाहिये। ढ ताढे तबादियों के द्वारा वशित व्यवस्था निम्त- 
लिखित दोनों परिस्थितियों में ही घट सकती है। यदि ब्रह्म अनेक हों, अयबा अन्तःकरण आदि उपाधि न 
चलने वाले हों, तभी यह व्यवस्था घट सकती है। ब्रह्म एक ही बस्तु हे अनेक्र नहीं, अन्त:करण आदि 
उपाधि भी एक स्थान से दूसरे स्थान में जाने वाले हैं। मान लिया जाय कि एक मनुष्य अयोध्या से श्रीरंग 
जाता है, वहाँ उस मनुष्य का अन्तःकरण ओर देह अयोध्या से श्रीरंग चले जाते हैं। बेसे ही एक मनुष्य 
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श्रीरंग से जब अयोध्या चला आता है, तब उसका अन्तःकरण और देह श्रीरंग से अयोध्या चले जाते हैं। 
5 का कई ७. न] श् रे बज थ्‌ कि. 
प्रकार अन्तःछरण आदि उपाधि सदा चलने वाले हुआ करते हैं. इसलिये उपयु क्त व्यवस्था ब्रह्म मं 


कक 


नहीं घटती है । यदि तद्म व्यक्ति अनेक होते, अन्तःकरण आदि उपाधि भले ही चलने वाले हों, तो भी यह 
कह सकते हैं कि चलने वाले अन्तःकरण आदि उपाधि अपने २ ब्रह्म में ही लगे रहते हैं क्योकि अपना २ 
त्रह्म विभु होने से सत्र रहता है, उससे ही सम्बद्ध रहते हैं, दूसरे अर्मों से नहीं इसलिये उन २ उपाधियों 
के कारण हाने वाले गुशदोप उस २ ब्रह्म में ही होते हूं, दसरे ब्रह्मों मं नहीं। इस प्रकार गुणदोषव्यवस्था 
घट जाती हं। यदि अन्त:करण आदि उपाधि न चलने वाले होते, एकत्र ही स्थिर रहने वाले होते, तो 
भत्ते ही त्रह्म एक ही हो, तो सी यह कहा जा सकता है कि अन्त:करण आदि उपाधि न चलने के कारण 
बह्मनदेश में ही सम्बद्ध रहकर उस २ ब्रह्मग्रदेश में ही गुण दोषों को चढ़ा देते हैं, दूसर तद्षप्रदेश 
कार गुणदापत्रयवस्था घट जाती है। वाघ्तावक स्थांत मे तो त्रह्म एक ही तस्तु है, वह 


| अन्तःकरण आदि उपाधि चलते रहते हूं। ब्रह्म एक वस्तु होने के कारण सभी अन्तःकरण 


तो. 


तो 


श्र 


। 
| 
ड्‌ /णिए 


) 074 दे 
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कई 


श? आर 


आदि ज्याति ब्रह्म से ही सम्बद्ध रहते हैं। यह सानना पड़ता है । यह वात नहीं दो सकती है कि त्रह्म 
इपाधिसस्न्ध स रहित हैं। चलने वाले अन्त:करण आदि उपाधि एक स्थान से दूसरे स्थान में जब चले 


जाते हैँ तव मानना पड़ता है कि पृष स्थान छे ब्द्मप्रदेश को छोड़कर दसरे स्थान के ब्रह्मप्रदेश से सम्बद्ध 
होते हैं। अन्तःकरण आदि उपाधियों से सम्बन्ध ही वनन्‍्ध है, इनसे छुटकारा पाना ही मोक्ष है। जहाँ 
उपाधि एक स्थान से दूमरे स्थान में चले जाते हैं वहाँ पूर्व स्थ'न में त्थित ब्ह्मप्रदेश को भोक्ष तथा दूसरे 
स्थान से स्थित ब्ह्यप्रदेश को वन्‍्ध हो जाता है। इस प्रकार अन्तःकर्ण आदि उपाधि चलते समय प्रतिक्षण 
बह्मपदेश।,को बन्‍्ध ओर मोज्ञ होते ही रहते हैं। एक बद्यप्रदेश को विना ज्ञान के ही मोक्ष तथा दसरे 
त्रह्मत्र देश को विना कम के ही वन्य सानना पड़ेगा । यह बहुत अनुचित है। अतए्व इस द्ौतादतवाद को 


कक, 


सुनकर, सता को हँसी आती हूं । ब्रह्म निरवयव होने से अच्छेद्य है, त्रह्म एक है, अमेक नहीं, उपाधि चलने 


च्किः 


वाला वलु हैं, एक स्थान स॑ स्थिर, रहने बाली वस्तु नहीं, इसलिये व्यवस्था दर्घट हो जातो है। इस प्रकार 
श्ीरामानुज स्वामी जी ने उत्तर देकर दे ताह तबाद का खण्डन किया है । 


३ आ. हा  #४४४ 
द्रताठ तवादिभिवेशितस्थश्रोत्रेन्टरियदश्टन्तस्थ वेशेषिकमताजुसारेशनिराकर एम 
दे तादे तवादियों द्वारा बर्शित श्रोत्रेन्द्रियदश्ान्त का वैशेषिक सत के अनुसार खण्डन 


निरवयवस्येवाकाशस्य श्रोत्रेरिद्रयत्वेडपि इन्द्रियव्यवस्थावत्‌ ब्रह्मण्यपि व्यवस्थोप- 
पच्चत इति चेन्न, वायु विशेषसंस्क्ृतकर्ण अदेशसंयुक्तस्येबाकाशप्रदेशस्पेन्द्रियत्व तू, तस्प च 
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प्रदेशान्तरा-दू दानियभेडपि इन्द्रियव्यवस्थोपपद्यते, श्राकाशस्य तु सर्वे्षा शरीरेष्ु गच्छत्सु 
प्रतियमेन सर्वेप्रदेशसंयोग इति ब्रह्मण्यप्युपाधिसंयोगप्रदेशानियम एवं । 


आगे द्वतादे तवादी ने उपयु क्त व्यवस्था को सिद्ध करते हुये कहा कि वेशेषिकों ने निरबयव 
आकाश को ही श्रोत्रेन्द्रिय माना है। उन लोगो ने प्रत्येक मनुष्य का शरीर चलते रहने पर भी उन शरीसों 
का विभिन्न आकाशप्रदेशों में सम्बन्ध होते रहने पर भी प्रत्येक जीव के श्रोत्रेन्द्रिय को व्यवस्थित माना है। 
तथा उन लोगों ने यह भी माना हे कि कशणसम्बद्ध आकाशप्रदेश श्रोत्रेन्द्रिय है कर्णेसम्बन्धरहित आकाश 
अनिन्द्रिय है । इस प्रकार आकाश एक होने पर भी इन्द्रियत्व ओर अनिन्द्रियत्व की व्यवस्था होती है। 
उसी प्रकार ही प्रकृत में भी मानना चाहिये। ब्रह्म निरवयव एवं एक है। उसका विविधप्रदेशों में विविध 
उपाधियों से सम्बन्ध होता है। उपाधिसम्बद्ध ब्रह्मप्रदेश जीव है, उपाधिसम्वन्धरहित ब्रह्मप्रदेश ब्रह्म है । 
इस प्रकार जीव ओर ब्रह्म में व्यवस्था घट जाती है। जिस प्रकार वैशेषिकों के मत में प्रत्येक मनुष्य का 
शरीर चलते रहने पर भी उन शरीरों का विभिन्न आकाशगप्रदेशों से सम्बन्ध होते रहने पर भी प्रत्येक जीव 
का श्रोत्रेन्द्रिय व्यवस्थित माना जाता हे उसी प्रकार अन्तःकरणादि उपाधि चल्नकर विभिन्न बद्मप्रदेशों से 
सम्बन्ध पाते रहने पर भी जीव व्यवस्थित रहते हैं । इस प्रकार जीवों में परस्पर व्यवस्था घट जाती है। 
यह ह ताहे तवादी का कथन हे । 


इसका निराकरण करते हुये श्रीरामाठुज स्वामी जी ने कहा कि हम आकाश को श्रोत्रेन्द्रिय नहीं 
मानते। यह अथ आगे विघस्तारपूषक कहा जायेगा। वैशेषिक दाशनिक आकाश को क्रोत्रेन्द्रिय मानते 
हैं। उनके मत के अनुसार विचार करने पर यह सिद्ध होता है कि निरवयव आकाश को श्रोत्रेन्द्रिय मानकर 
इन्द्रिय। निन्द्रि 4 व्यवस्था एवं श्रोत्रेनिद्रयों में परस्पर व्यवस्था घटाई जा सकती है, किन्तु प्रकृत जीवब्रह्म- 
व्यवस्थां तथा जीबों में परस्पर व्यवस्था उनके मत के अनुसार भी घटाई नहीं जा सकती । जिससे शब्द 
का साक्ञास्कार हो वह श्रोत्रेन्द्रिय कहा जाता है। विशेषशविशिष्ट आकाश शब्दसाक्षात्कार का कारण 
बतता है अतएव श्रोत्रेन्द्रिय कहलाता हे। अब प्रश्न उठता है कि वह विशेषण कोन है ? उत्तर यह है कि 
मनुष्य जब शठ्द का उच्चारण करता है, तब उ्त उच्चारणप्रयत्तन से एक वायुविशेष उत्पन्न होकर मुख से 
वाहर फेलता है । उस वायु का संयोग दूसरे मनुष्य के कण से हो जाता है। वायुविशेष के संयोग से उसका 
कणों संस्कृत होता है। इस प्रकार वायुविशेष के संयोग से संस्कृत होने वाले कणेप्रदेश से संयुक्त आकाश- 
प्रदेश श्रोजेन्द्रिय बनता है क्योंकि उससे ही शब्द का साज्षास्कार होता है। इस प्रकार के कर्णदेश से जब 
कोई भी आकाशप्रदेश संयुक्त रहता है, तब वह शब्दसाक्षात्कार का कारण होने से श्रोत्रेन्द्रिय कहलाता है 
क्योंकि शरीर चलते समय वायुविशेषसंघ्कृत कण भी चलता रहता है, उसका विभिन्न आकाशप्रदेशों से 
सम्बन्ध होता है। वे विविध आकाशग्रदेश भी कण से संयुक्त रहते समय श्रोत्रेन्द्रिय बन जाते हैं। जो 
आकाशगप्रदेश उपयुक्त विशेषशविशिष्ट कण से संयुक्त होकर शब्दसाज्षास्कार का कारण होता है बह 
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श्रोत्रेन्द्रिय कहलाता है, जो आकाशमप्रदेश उपयु क्वविशेषशविशिष्ट कण से संयुक्त न होने के कारण शब्द- 


साज्ञात्कार का कारण नहीं बनता वह आकाशग्रदेश अनिन्द्रिय अर्थात्‌ इन्द्रियभिन्न कहलाता है। इस 
प्रकार आकाशप्रदेशों में इन्द्रियन्य और अनिन्द्रियत्व की व्यवस्था घट जाती है। श्रोत्रेन्द्रियों में परस्पर 
व्यवस्था भी इस प्रकार घट जाती है कि जिस पुरुष के वायुविशेषसंस्कृत करण से जब जो आकाशप्रदेश 
संयुक्त रहता है, बह उस समय उस पुरुष को शब्दसाज्ञात्कार कराकर उस पुरुष का श्रोत्रेन्द्रिय बन जाता 
है, दूसरे पुरुष के वेसे कर्ण से संयुक्त आकाशप्रदेश दूसरे पुरुष को शब्दसाज्ञात्कार करा सकता हे, 
प्रथम पुरुष को नहीं। इसलिये प्रथम पुरुष का श्रोत्रेन्द्रिय नहीं बनता, किन्तु दूसरे पुरुष का ही श्रोत्रेन्द्रिय 
बनता है । इस प्रकार प्रतिपुरुष श्रोत्रेन्द्रिय व्यवस्थित हो जाते हैं। यही श्रोत्रेन्द्रियों में परस्पर व्यवस्था है । 
यह इस प्रकार घट जाती हैं। यह तो मानना ही पड़ेगा कि कण का आकाश के प्रदेशविशेष से सम्बन्ध 
नियत नहीं रहता । शरीर चलते रहते समय कण का विभिन्न आकाशग्रदेशों से सम्बन्ध होता रहता है 
इस प्रकार प्रदेशविशेष स कशे का सम्बन्ध नियत न होने पर सी जब जो आकाशप्रदेश कणसंयुक्त होकर 
शब्दसाज्ञात्कार कराता हैं, वह उस समय श्रोत्रेन्द्रिय वन जाता है। प्रकृत में वैसी व्यवस्था नहीं घटती । 

्तःकरण इत्यादि उपाधि ब्रह्म के प्रदेशविशप से सदा सम्बद्ध नहीं रहते किन्तु चल्ते समय विभिन्न 
बद्मप्रदेशों से सम्बद्द होते जाते हैं। जो त्द्यप्रदेश इस समय उपाधिसंयुक्त नहीं है बह भी किसी समय 
इस उपाधि से सम्बद्ध रहा, वा सम्बद्ध होने वाला है। ऐसा कोई ब्ह्मप्रदेश सिद्ध होता ही नहीं जो तीनों 
कालों में सी उपाधि से अनम्वद्ध रहे। इसलिये जीवन्रद्मव्यवस्था नहीं घटती। द्वतादीतवाढियों ने 
यह कहा था कि उपाधि से सम्बद्ध ब्रह्मप्रदेश जीव है, उपाधिरहित अज्प्रदेश ब्रह्म है। इस प्रकार जीवबद्म- 
व्यवस्था घट जाती है। उनका यह कथन समीचीन नहीं, क्योंकि ऐसा अह्मप्रदेश होता ही नहीं जो तीनों 
कालों में उ्पाधिसम्वन्धरहित हो । यदि हौतादेतवादियों का यह अशिप्राय है कि जब जो ब्रह्मप्रदेश उपाधि 
से युक्त होगा, तव॒ बह जीव होगा, जब बह ब्ह्मत्रदेश उपावि से रहित होगा, तव वह त्रह्म बन जायेगा । 


आ 


तत्र तो जीब की उत्त्ति ओर विनाश मानना होगा क्योंकि उपाधिसंथोग होने पर उस ब्रह्मप्रदेश में 
जीव आता हैं उ्पाधि हटने पर उस बद्मप्रदेश में जीवत्व नए्ठ हो जाता है। जीव की उत्पत्ति और विनाश 
शास्त्रविरुद हैं क्योंकि शास्त्र जीव को अजन्मा एवं नित्य बतलाता है। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि 
6 ताइ तवादियों के सत में जीवब्रह्मव्यवस्था नहीं घटती है। जीवों में परस्पर ८ प्रबस्था भी नहीं घटती है । 
जल जाक अपने २ सुख दुःख इत्यादि को समझते हैं, दूसरों के सुख दुःख इत्यादि को नहीं सममते | 
यही जीबों में परस्पर व्यवस्था ह। यह व्यवस्था भी दे ता तवादियों के मत में नहीं घटती है क्योंकि सभी 
ब्रह्मप्रदेशों से सभी उपाधियों का सम्बन्ध होता रहता है, सभी जीव ब्रह्म का प्रदेश ही हैं ब्रह्म ही जानने की 


हक 


झं पद पी ्ज्त्जा ्ि जे जञ न 
हमठा रखता है, उपाधि नहीं, क्योंकि वह जड़ है। जीव बनने वाले बद्षप्रदेशों को अपने में लगे हुये सब 
त्ला हट धियाँ के 5 जे नं कक हि । जी 
तरह को उ्पाधियों के संसगे से होने वाले सुख दुःखों के विषय्र में जानकारी रखना चाहिये। ऐसा तो होता 
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नहीं । यदि कहा जाय कि दसरा ब्रह्मप्रदेश अन्य छपाथि से होने वाले सुख ठुःखोां को समझने में असमथ 
है, तो, उपाधि एक प्रदेश में सुख दुःखों को उत्तन्न कराकर जब दूसरे ब्रह्मप्रदेश में पहुँचता है, तब पहले 
ब्रह्मप्रदेश में हये सख दःखों का जो दसरे ब्रह्मग्रदेशों भें स्मरण होता है उससें वाघा पड़ेगी, क्योंकि वह 
दुमरा प्रदेश है, पहले प्रदेश में हुये सुख दुःखों को सममने में बह असम ही रहेगा । यदि इस दोष को 
दूर करने के लिये यह माना जाय कि एक प्रदेश में हुये सुख दुःखों को दूसरा प्रदेश सममभने में क्षमता 
रखता है, तव तो उपाधियों को इधर उधर चलते रहने पर विभिन्न्रह्मप्रदेशरूपी जीवों पर हुये सुख ढुःखों 
को अन्यान्य ब्रह्मप्रदेशहूपी जीवाँ को सममते रहना चाहिये। इसलिये जीवों में परस्पर व्यवस्था भी 
& ता तवाद में नहीं जमती है। इप श्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने वेशेपिकों के मत के अनुसार आकाश 
को ही श्रोत्रेन्द्रिय मानकर दृष्टान्त एवं दा्टान्तिक में यह अन्तर दिखलाया है कि दृशन्त में इन्द्रियानिन्द्रिय 
व्यवस्था एवं श्रोत्रेनिद्रयों में परस्पर व्यवस्था घट जाती है, किन्तु दार्टान्विक में जीवबह्मव्यवस्था तथा जीबों 
में परस्पर व्यवघ्था नहीं घटती है 


तस्य शृष्टान्तस्य आपनिषदमताचुमारण निराकरणय 
उपथु क्त हृष्टान्त का ओ ते के अनुसार खण्डन 


आकऊाशस्य स्वरूपेणव श्रोत्रेन्द्रियत्वमभ्युपगस्यापीरिद्रधव्यवस्थोक्ता । परमा्थे- 
तस्त्वाकाशों न श्रोत्रेन्द्रयम, “बैंकारिकादहडुगरादेकादशेन्द्रियारिण जायन्त” इति हि 
बेंदिका: । यथोक्तः भगवता पराशरेर्प “तेजसानीन्द्रियाण्याहुदेवा वेकारिका दश। 
एकादर्श सनवचाजत्र देवा बेक्वारिका: स्घुदा: । इति, अ्रयम्रर्थ:-वंकारिकस्तजसो भ्रत्तादि- 
रिति त्रिविधोष्ठडूगरः, स थे ऋमात्साक्विको राजसस्तामसश्र, तन्न तामसाद भृतादेरा- 
काशादोीनि भृतानि जायन्त इति सुष्टिक्रमसुक्त्वा तेजलाद्राजसलादहड्ूारादेकादशेन्द्रियारिण 
जायन्त इति परमतसुप्न्यस्थ सास्विकाहुडूतराद्र कारिकारणोन्द्रियारिग जायन्ते-इति 
स्वमतमुच्यते दिया बंकारिका: स्छुता:” इति, देवाः-इन्द्रियारिप, एवमिनिद्रयारता- 
माहुडुगरिकारां भृतेइचाप्यायद॑. महाभारत उच्यते, भोतिकत्वेष्पी रिद्रियारयाभाकाशादि- 
भूतविकारत्वादेवाकाशादिभूतपरिसशासविशेषा व्यवस्थिता एव. शरीरवत्पुरुषारा- 
भिन्द्रियारिंग भवन्तोति । 


आगे श्रीरामानुज स्वासी जी ने कहा कि उपयु क्त विवेचन आकाश स्वरूप को श्रोत्रेश्द्रिय मानकर 
किया गया है। वास्तव में आकाश श्रोत्रेन्द्रिय नहीं हैं। वेदिकों का यह सिद्धान्त हे कि साच्विकाहंकार 
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( है < कर ध्र+ हे क्‍ ०.0 द् 
से एकादश ग्यारह) इन्द्रिय इतन्न होते हैं। यह श्रीपराशरतअह्मांप के वचन से सिद्ध होता है। वह 


जी. 
बचत यह है कि-- 
तजसानीन्द्रियाण्याहुदेवाी वेकारिका देश । 
एकादर्श मनश्वात्र देवा वेकारिका: स्थृताः ॥ 
अर्थात्‌ दूसरे वादी कहते हैं. कि इन्द्रिय तैजस अर्थात्‌ राजसाहंकार से उत्पन्न हैं। परन्तु यह बात 


का 


कण हो (+- ३ ३. प् > ह थ्‌ ष ५ 9 उः को थ्‌ 
नहीं | किन्तु स्वृतिकारों ने यही माना है कि दस इन्द्रिय वेकारिक अर्थात्‌ सातक्त्विकाहँकार से उत्न्न है, तंथा 


पे 


ग्यारहवाँ सन भी सात्त्विकाहँकार से उसन्न है। इस प्रकार ग्यारह इन्द्रिय सात्तविकाइंकार से उत्पन्न हैं। यही 
सिद्धान्त हैं। भावार्थ यह है कि अहंकार तीन प्रकार का है (१) वैकारिक (२) तेजस ओर (३) भूतादि । 
ये ही सात्त्विक राजल और तामस कहलाते हैं। उनमें तामसाहंकार अर्थात्‌ भूतादि से आकाश इत्यादि 
पंचनूत उतन्न होते हैं। इस प्रकार सृश्क्रम को वतल्लाकर इपयु क्त श्लोक से श्रीपराशरब्रह्मषि ने यह कहा 
कि कई वादी यह कहते हैं कि तेजस अर्थात्‌ राजसाहंकार से ग्यारह इन्द्रिय उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार 
दूसरे बादियों के मत को कहकर महषि ने अपने मत को उपस्थापित करते हुये कहा कि ग्यारह इन्द्रिय 
बेकारिक अर्थात्‌ सात्त्विकाइंकार से उसन्न होते हैं। इस श्लोक में देवशव्द इन्द्रियों का वाचक है | इस 
प्रकार साक्त्विकाहकार से उसन्न होने वाले इन्द्रियों की पुष्टि पंचभूतों से हुआ करती है। यह अर्थ महाभारत 
से प्रमाखित हं। इन्द्रिय अहंकार से उलन्न होते हैं, पंचभूतों से पुष्ठ होते हैं, इस मम को विना समझे ही 
वेशेषिकों रे इन्द्रियों को भातिक घोषित किया है। इन्द्रियों को भौतिक मानने पर भी प्रतिपुरुष व्यवस्था 
कही जा सकती हूं। जिस प्रकार आकाशादि पंचमहाभूत सब पुरुषों के साधारण होने पर भी उनके 
परिणामरूप शरीर प्रतिपुरुष व्यवस्थित रहते हैं, अतणव यह कहा जाता है कि यह शरीर इस जीव का है 
उस जीव का नहीं । इसी प्रकार ही पंचमहाभूरों के परिणामात्मक इन्द्रिय, विलक्षण परिणाम होने के कारण 
प्रतियुरुष व्यवस्थित रहते हैं। अतएब यहाँ पर भी यह कहा जा सकता है कि ये इन्द्रिय इस जीव का है, 
उस जीव का नहीं । इस प्रकार इन्द्रियव्यवस्था इन्द्रियों को मौतिक मानने वालों के मत में भी घट जाती 
है| किन्तु दताईतवादियों के मत में यह व्यवस्था तभी घट सकती है जब जीव उसी प्रकार ब्रह्म का 
परिणाम हों जिस प्रकार इन्द्रिय भूतों का परिणाम है। जीव तो ज्रह्म का परिणाम नहीं वन सकते क्योंकि 
वे शाह्ष में अज अर्थात्‌ इलत्तिरहित एवं नित्य कहे गये हैं। 
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हताइतमत आपादितस्थ ब्रह्मसविकारतसदोषत्वद्षणस्य समर्थनम 
ता त मत में आपादित बह्मसदोषत्वदूषण का प्रकारान्तर से समर्थन 


ब्रह्मण्यच्छेश निरवयवे निर्विकारे त्वनियमेनानन्तहेयोपाधिसंसर्गदोषों दुष्परिहर 
एवेति श्रद्धानानामेवायं पक्ष इति शाख्रविदों न बहु मन्यस्ते । स्वरूपपरिणाभाधष्यु- 
पगरमादविका रत्वश्लुतिर्बाध्यते निरवद्यता च, ब्रह्म॒णः शक्तिपरिणाम इति चेत्‌, केयं शक्ति- 
रुच्यते, कि ब्रह्मपरिश्यामरूपा ? उत ब्रह्मणोइ्नस्या काउपीति ? उम्रयपक्षेदपि स्वरूप- 
परिणामोउ्वजजनीय एव । 


5 5९) 


है ताद तवादियों के मत में यह दोष लग ही जाता है कि जो ब्रह्म निरबयव एवं निर्विकार होने 
से अच्छेद् है उसी त्रह्मस्वरूप में ही अनन्तदोषनिधि उपाधि लगकर उसे दूषित करते हैं, ब्रह्म निर्दोष नहीं 
वन सकता । इस दोष का परिहार होता ही नहीं। अतएव शाख्ज्ञों ने यह माना है यह द्वौताहँ तपतक्ष उन 
लोगों की ही मान्यता को प्राप्त कर सकता है जो न्‍्यायनिरूपण में असमर्थ हैं, तथा उपदेशमात्र से तृप्त हैं, 
मनन करने में असमसथ हैं । यह पक्ष शाखज्ञों के बहुमान का पात्र नहीं बन सकता । 


कर 


किच, ढ ताद तवादियों ने यह भी माना है कि ब्रद्मस्वरूप ही अचेतन जडब॒स्तु के रूप में परिणत 
होता हैं । उनका यह कथन भी समीचीन नहीं, क्थोंकि ऐसी स्थिति में ब्रह्म निबिकार एवं निर्दोष नहीं बन 
सकता । ब्रह्म के निर्विकारत्व एवं निर्दोषत्व वतलाने वाली श्रुतियों का वाध होता है। इस दोष को दूर 
करने के लिये यदि ह ताहन तवादी यह कहें कि अचेतन के रूप में अह्म परिणत नहीं होता, किन्तु त्रह्म की 
शक्ति परिणत होती है, तब्र यह प्रश्त उठता है कि बह शक्ति क्‍या ब्रह्म का परिणाम रूप है, या ब्रह्म ही है ? 
दोनों पक्षों में भी ब्रह्म का स्वरूप परिणाम सानना ही होगा क्योंकि यदि शक्ति अह्मय का परिणाम है, तो इस 
पक्ष में मानना होगा कि ब्रह्म शक्तिरूप से परिणत होता है । यदि शक्ति ब्रह्मस्वरूप है तो शक्तिपरिणाम 
एवं ब्रह्मपरिणाम एक ही पदाथ है। ऐसी स्थिति में ब्रह्म का परिणाम मानना होगा। ब्रह्म का स्वरूप 
परिशाम मानने पर ब्रह्म के निर्विकारत्व एवं निर्दोषत्व को बतलाने बाली श्रुतियाँ अवश्य बाधित होकर 
अग्रमाण वन जायेंगी। इस विचार से सिद्ध होता है श्रीभास्कराचार्यसंमत ह्नैताह्तवाद समीचीन 
नहीं। इस प्रकार समालोचना करके श्रीरामानुज़ स्वामी जी ने भास्कराचार्यसंमत द्वेताद्रतबाद को 
अमान्य ठहराया है । 
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यादवप्रकाशाबायमंग्तसखाभाविकद् ताइतवाद स्थ समालोवनम 








श्रीयादव प्रकाशाचार्यसंघत स्वाभाविक हु ताद् तबाद का निराकरण 


रु ही 
यादपप्रकाशाचायमते इंचरनिदोषिताया असिद्धि 
यादवग्रकाशाचाय मत में इश्वर में निद्दापता की असिद्धि 
तृतोये5प पक्षे जोवब्रह्माोभदवदभेदस्य चाभ्युपगभात्‌, तस्थ च तद्भावात्‌ सोभरि- 
भेदवत्‌ स्वावतारभेड्वच्च सर्वस्येश्वरभेदत्वात्‌ सूबे जबगता दोषास्तस्येव स्यु 
प्रन्य के आरन्म में क्रीयादबप्रकाशाचाय का द्वताई तबाद ठूृतीय मत के रूप में बशित 
समालोचना की गई हं-तथा श्रीयादवप्रकाशाचायसंमत 


ट 
न 
दर हु 
| 
शत 
/शब 
2] 


क्रषासासकराचाय ल॑चत द्ूवताठह दवा 
6 ताह तवाद सें यह अन्तर हैं कि श्रीमास्कराचाय ने जीव आर ब्रह्म सं सेदाभद को मानते हथे यह कह 
कि इनसें अनद स्वाभाविक है, तथा भदद आँपविक है क्योकि वह अन्तःकरण आदि डपाधिरों के कारण 


के पे 


हुआ करता हू । श्ात ने साज्षइशा में जोव और ब्रह्म का अभ्द कहा गया हैं। सव तरह के उपाधियों से 


न 
न 


छुटकारा पाने पर झुक्ति प्रात हो ढ। है। इस दशा में असद का बएन है इसलिये अभेद को स्वाभाविक 
समानता चाहिये, तथा मिदने बाले भेद को ऋषाधिक मानना चाहिये। अचेतन और ब्रह्म में भेद और 
असलद दान स्वाभाविक हैं क्योंकि »तियों में सबको ब्रह्मात्मकू कहा गया है, इसलिये अचेतन और ब्रह्म 
में अभ्द मानना पढ़ता है, बेस ही श्रुनियां में अचेतन को दोपयुक्त एवं ब्रह्म को निर्मेल कहा गया है । 
इसलिये इनमें सद भी मानना पड़ता है। यह सास्कराचार्य का मत है। यादवप्रकाशाचार्य के मत में ब्रह्म 
ओर जीव में भदाभ्ेद माने जाते हैं दोनों ही स्वामाविक माने जाते हैं क्योंकि अ्रतियों में मोक्ष में जीब 
ओर बह्म म॑ं भद और अभद क्या वर्णन पाया जाता है। इसलिये दोनों को स्वाभाविक मानना पड़ता है । 
अचेतन ओर बच्य में सदानद हैं, दोनों ही स्वासाविक हैं। यही इन दोनों मतों में अन्तर है। दोनों मतों 
में इस बाद में लमता है कि दोनों में ही प्रपक्र॒ सत्य माना गया है। दोतों आचार्यो ने यह कहा हे कि 


वन्‍्ध ओर माक्ष की व्यवस्था लिद्ध होगी, तथा अपने २ पिद्धान्तों को सिद्ध 


करने बज़ प्रभाण भी अमाण सिद्ध होंगे, इसलिये प्रपश्च को सत्य मानना चाहिय। इस प्रकार इन दोनों 
मर्ता में कुछ अंरा में समता ओर कुछ अंगों में अन्तर विद्यमान हैं, जो ध्यान देने योग्य है 


प्रप्च को सत्य सानन पर ही 


[7 


आगे श्रीशसाडुज स्वासी जी ने श्रीयादवष्रकाशाचायसंमत  तादौतबाद पर समालोचना करते 

२ बह ७५ ञ्े हा , ्. न 
हुये यह कहा हैं कि इस मत में जीव ओर ब्क्म में जिल प्रकार भेद माना जाता है उसी प्रकार अभेद भी 
माना जाता हू । वह जअह्म इंद्र ही है, इश्वर से अतिरिक्त नहीं। यद्यपि यादवप्रकाशाचार्य ने ब्क्म को अंशी 


तथा चतन अचतन आर इश्वर को ब्रह्म का अंश माना है, परन्तु इनका यह मत समीचीन नहीं, क्योंकि 


]4./ 
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इश्वर ही ब्रह्म है, क्योंकि जगत्कारणत्व ब्रह्म का लक्षण माता गया है। श्रतियाँ ईश्वर को ही जगत्‌ का 
कारण सिद्ध करती है । इसलिये इश्वर को ही ब्रह्म सानना चाहिये। किच “त तत्समश्राभ्यधिकश्व हृ्यते यह 
ती है कि ईश्वर के समान कोई नहीं, तथा ईश्वर से बढ़कर भी कोई नहीं । 
थ॒ तत्व है । यदि यादवप्रकाशाचाय मत के अनुसार इच्धर ब्रह्म का 
अंश होता, तथा ब्रह्म ईश्वर का अंशी होता तो अवश्य ब्रह्म ईश्वर से श्रेष्ठ होगा, ऐसी स्थिति में उपयु क् 
श्रति वाधित हो जायेगी । इसलिये ईश्वर को ही ब्रह्म मानना चाहिये। ब्रह्म ओर ईश्वर एक ही तत्त्व है। 
दवप्रकाशाचार्य के मत में ब्रह्म और जीव में अभेद सी माना जाता ६ । इससे यह सिद्ध होता है कि 
ईश्वर ही जीवभाव को प्राप्त हुआ है। इश्वर स्ंज्ञ है इसलिये उनके मत के अनुसार ईश्वर सदा यह 
सममता रहेगा कि में ही अनन्त जीवभाव को प्राप्त हुआ हूँ जीवों को होने वाले 
हो रहे हैं। यहाँ पर यह नहीं कहा जा सकता कि जीवों के शरी 
शरीरों में होने वाले सुख दुःख आदि का पता ईश्वर को नहीं, इसलिये 


यदि समझने वाला आत्मा एक है तो शरीरभेद सममक को रोक नहीं सकते, किसी भी शरीर में रहता हुआ 
घह आत्मा अन्यान्य शरीतें में होने वाले सुख दुःख आदि को समभता ही रहे सो मे 


वशित है कि सीभरिनामक योगी जीब ने पाल शरीरों को घारण किया, वह 


होने वाले सख दःख आदि को उसी प्रकार समझता ही रहा जिस प्रकार शरीर के वेभिन्न अंगों में होने 


स् 
९: 
ञ्े 
्् 
ले 


ख दुःख आदि को मनुष्य समझता रहता है। जिस प्रकार आत्मा एक होने पर अंगभेद 
अनुसन्धान को रोक नहीं सकता उसी प्रकार ही शरीश्भद भी असुसन्धात को रोक नहीं सकता | किच, 
ईश्वर ने समय २ पर विझिज्ञ अवतार लिये हैं। किसी भी अवतार में हुईं घवता को वह दूसरे अबतार में 
भी समझता रहा। वहाँ अवतारशरीरमभद ने अनुसन्धान को रोका न कि वहाँ समझने बाले आत्मा 
ईश्वर एक है। इन उदाहरणों से यह सिद्ध होता हैं कि जहाँ समझाने वाला आत्मा एक हैं वहाँ शरीरलेद 
अनुसन्धान को रोक नहीं सकता । किसी भी शरीर में होने वाले सुख और दुःख आदि को दूसरे शरीर में 
रहकर भी बह आत्मा समकता ही रहेगा । इललिये इस हताहे त मत में जीव ओर इंडर में अभेद मानने 
के कारण यह दोप लग ही जाता हैं कि सबझ ईश्वर को सदा यह अनुसन्धान चना रहेगा कि हम ही विविध 
शरीरों में विविध जीचों के रूप में रहकर विविध सुख और दुःख आदि को भोगते रहते हैं। इस प्रकार 
ईश्वर में जीवगत सभी दोप लग जायेंगे, ईश्वर निर्दोष व रह सक्रेगा । उसके निर्दोषत्व को बतलाने वाली 
श्रतियाँ बाधित हो जायेंगी । 
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उपय क्तदापस्थ स्पष्टीकरणं स्वमते बह्मणा निर्दोषतायाः प्रतिपादन च 


युक्त दोप का स्पष्टीकरण तथा स्व॒मत में त्रह्मनिदाषता का प्रतिपादन 


कान 


एतदुक्त भवति-ईश्वरः स्वरुपेशोव सुरवरतियंक्स्थावरादिभेदेनावस्थित इति हि 
तदात्मकत्ववर्शन क्ियते, तथा सत्येकमृत्पिण्डारब्धधटशराबादिगतान्युदकाहरणादीनि 
सर्वकार्यारिंगय यथा तस्थेव भवच्ति, एवं सर्वजीवगतसुखदुःखादि सर्वमीश्वरगतमेव 
स्थादिति । घटकरकादिसंस्थानानुपयुक्तमद्द्वव्य॑यथा कार्यान्तरानन्वितस, एकमेव 
सुरपशुमतु॒जादिजीवत्वानुपयुक्त श्र: सर्वज्: सत्यसड्धल्पत्वादिकल्याणगुरताकर इति 
चेत्‌-सत्यमू, स एवेश्वर एकेनांशेन कल्याणगरुशाकरः, स एवान्येनांशेत हेयगुणाकर 
इत्युक्तसू, द्योरंशयोरीश्वरत्वाविशेषात्‌ । द्वाबंशों व्यवस्थिताविति चेतु-कस्तेन लाभः, 
एकस्पेवकेनांशेन नित्यदुःखित्वातू, अंशान्तरेण सुखित्वमपि नेश्वरत्वाय कह्पते | यथा 
देवदत्तस्येकस्मित्‌ हस्ते चन्दनपड्धातुलेप: केयरकटकांगुलीयालडुगरः, तस्थैवान्यस्मिन्‌ 
हस्ते सुदुगराभिघातः कालानलज्वालानुप्रवेशश्व, तहदेवेश्वरस्य स्पादिति ब्रह्माज्ञानपक्षादपि 
पापीयानय भेदाभेदपक्ष.. अ्रपरिमितदुःखस्य पारमाथिकत्वातू, संसारिशामनन्तत्वेन 
ठुस्तरत्वाच् । तस्माहिलक्षणो5्यं जीवांश इति चेतू, ग्रागतोषसि तहि मदोय पन्‍्थानम, 
ईश्वरस्य स्वरूपेण तादात्म्यवर्णने स्थादर्य दोष:, आरत्मशरीरभावेन तु तादात्म्यप्रतिपादने 
न कश्चिद्ीष:। प्रत्युत निद्विलभुवननियमनादिभहान् गुखगणः प्रतिपादितो भवति, 
सामाताधिकरण्यं च मुख्यवृत्त्त । 
इस दोष का विवरण करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि श्रीयादवप्रकाशाचार्य ने 
“तत््वमति” इत्यादि असेद श्रतियों का भाव बतल्ाते हये यह सिद्ध किया कि इश्बर अपने स्वरूप से ही 
देव सतुध्य तियंक्‌ और स्थावर इत्यादि विभिन्न रूपों में अवस्थित है । ईश्वर और देव मनष्य आदि में 
स्रूपक्य है। इस श्रकार उन्‍्हांत अस्ेद की व्याख्या की ह। यह समीचीन नहीं क्योंकि इस प्रकार व्याख्या 
करन पर यह दाप आ जाता है कि जस प्रकार सत्पिण्ड से बने हुये घट ओर शराव आदि से होने वाले 
जलाहरण इत्यादि व्यवहार मृत्तिका का व्यवहार बनते हैं क्योंकि म्त्तिका और घटादिपदार्थ स्वरूप से एक 
उसी प्रकार ही सर्व जीवों में होने वाले सुख दुःख इत्यादि सब ईश्वर के माने जायेंगे क्योंकि उनके मत 
जीव और ईश्वर में स्वरूपेक्य है। यादवप्रकाशाचार्य, उपयक्त दोप का निराकरण करने के लिये यह 
कहत है क ज्ात्तका का जो ब्रा घट ओर शराव आए के रूप में परणत हआ हे वह दि 
या न बह उत कह अल है बह महान अंश घट रे शराब आंद के रूप में परणत नहीं 
हू ९। उसी अकार ही ईरवर का जो अंश देव मनुष्य और पशु 
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इत्यादि रूप को प्राप्त हो गया है, वह भले ही जीवगत सुख दुःख आदि को अपनाते रहें, परन्तु ईश्वर का 
जो महान्‌ अंश इन जीवों के रूप में परिशत नहीं हुआ है वह सर्वेज्ञत्व ओर सत्यसंकल्पत्व इत्यादि कल्याण- 
गुणों का आकर चनकर रहता है। यादवप्रकाशाचाय का यह प्रतिपादन भी समीचीन नहीं क्योंकि इस 
प्रतिपादन के अनुसार यही फलित होता है कि ईश्वर एक अंश में कल्याणगुणों का आकर बनकर रहता है, 
तथा दूसरे अंश में त्याज्य दुगु णाँ का आकर वनकर रहता है। ऐसी स्थिति में ईश्वर में निर्दोषता कैसे 


मिद्ध होगी १? इस पर श्रीयादवप्रकाशाचाय कहते हैं कि ईश्वर के ये दोनों अंश व्यवस्थित हैं, ईश्वर के 
जिस अंश में स्वेज्ञव्व ओर सत्यसंकल्पत्व इत्यादि जो कल्याणगुण रहते हैं, वे उस अंश को छोडकर दूसरे 
अंश में कभी नहीं पहुँचते, तथा ईश्वर के जिस अंश में-जो जीबों के रूप में परिशत हो गया हे-दुःख 
इत्यादि दुगु ण॒ रहते हैं, वे दुगु ण भी उस अंश को छोड़कर दूसरे अंश में कभी नहीं पहुँचते | इस प्रकार 
दोनों अंग व्यवस्थित रहते हैं। श्रीयादवप्रकाशाचाय के इस उपपादन से भी कुछ लाभ नहीं होगा क्योंकि 
इंश्वर परमात्मा है, उसके किसी भी अंश में होने वाले गुणदोष आदि का अनुसन्धान उसको होता ही 
रहेगा । वह यही समभता रहेगा कि में एक अंश में अनन्त जीव वनकर अनन्त दुःखों को भोगता आ रहा 


च्छ क्र के 


, दूसरे अंश में सुखी वनकर रहता हूँ। ऐसी स्थिति में इश्वर का ईश्वरत्व सिद्ध नहीं होगा, वह तभी 


जग 


सद्ध होगा जब इश्वर सभी अंशों में सदा अपार आनन्द रस का अनुभव करता रहेगा। यादवप्रकाश दे 
मत के अनुसार ईश्वर को एक अश में नित्यदुःखी बने रहने के कारण दूसरे अंरा में होने बाला सुखित्व 


न्ज्ल्ज्ी श्श्च 


इंश्वरत्व का साथक नहीं हा सकता | उदाहरण--सान लिया जाय कि देवदतत का एक हाथ चन्दनपहु से 
लीपा जाता है, तथा केयूर कटक ओर अंगुलीयक इत्यादि भूषणों से अलंक्ृत किया जाता है, उसी के दूसरे 
हा4 में मुदूगर से मारा जाता है तथा प्रलयकाल की अग्नि की ज्वाला का प्रवेश कराया जाता है। इस 
परिस्थिति में देबदत की जो दशा होती है. वही दशा उस ईश्वर की होगी जिसको एक अंश में चन्द्नपक्ू 
लेप के समान एहिक अल्प सुख प्राप्त होता रहेगा तथा भूषणालंकार के समान मोक्ष सुख भी प्राप्त होता 
रहेगा, एवं दूसरे अंरा में मुदगराभिघात के समान ऐहिक अल्प दुःख भी प्राप्त होता रहेगा तथा कालाग्नि- 
ज्वाज्षाप्रवेश के समान अनन्त नरऋदुःख मी आप होता रहेगा । कणमात्ररूप में उप8ध्यथित दुःख का भी यह 
स्वभाव देखा गया हैं कि वह अधिक सुखखों को भी दवाकर आत्मा को अपनी अनुभूति कराता ही रहता है । 
एव स्थिति में यही मानना पड़ता ह कि उपयुक्त देवदत अपने को दुःखी ही मानता है, अपने को 
सुखी नहीं मानता। उसी प्रकार प्रकृत में ईश्वर अपने को दुःखी ही मानेगा सुखी नहीं। श्रीयादव- 
प्रकाशाचार्यसंमत यह भेदाभेदपत्ष तथा श्रीमास्कराचार्येसंगमत भेदाभेदपक्ष श्रीशंकराचायसंमत ब्रह्माज्ञानपत्त 
से भी अधिक दूपित है क्योंकि जब शंकराचाये से यह पूछा जाता है कि आपके मत में जीव ओर ब्रह्म में 
स्वरूपेक्य माना जाता है, यह सम्पूर्ण सांसारिक दुःख ब्रह्म को ही भोगना पड़ेगा। ऐसी स्थिति में ब्रह्म 
निर्दोष बसे सिद्ध हागा ? इस प्रश्न के उत्तर में शंकराचायं यह कहकर कि-ये सभी दुःख भिथ्या हैं, 
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वास्तव में त्रह्म को कुछ मी मोगना नहीं पड़ता, अह्म वास्तव में सदा निर्दोष बनकर ही रहता है--साफ 
निकल जाते हैं | यदि यही प्रश्न भाध्कराचार्य और यादवप्रकाशाचार्य के समत्ञ रक्खा जाय तो वे श्रीशंकरा- 
चाय की तरह उत्तर नहीं दे सकते क्योंकि इनके मत में संसार सत्य है, अतरण्व यह अपार दुःख भी सत्य 
है| जीव अनन्त हैं। इनके मत के अनुसार त्रह्म ही अनन्त जीव वना है। इन अनन्त संसारी जीवों के 
दुःख ब्रह्म को प्राप्त होते रहेंगे ब्रह्म कमी इनसे छुटकारा नहीं पा सकता। इस विवेचन से सिद्ध होता है 
श्रीशंकराचार्य के अलद्याज्ञानपक्ष स इन दोनों के सेदाभेदपत्ष अधिक दोपदषित सिद्ध होते हैं। उपयुक्त दोष 
से बचने के लिये यदि यादवप्रकाशाचार्य यह कहें कि जीव ब्रह्म का अंश है वह त्रह्म से सबंथा भिन्न है 
तो वे विशिष्टाई तमत के समीप से आ जायेंगे । अतएव श्रीरामानुज स्वामी जी ने यह कहा कि आप हमार 
सागे पर आ गये हैं। विशिशद्वेत सिद्धान्त में चेतनाचेतनों से विशिष्ट ईश्वरतत्त्व ब्रह्म माना जाता है| 
इस विशिष्ट अक्तत्त्व में चेतन विशेषण हैं। विशेषण विशिष्ट का अंश है, इस दृष्टि स जीव ब्रह्म का अंश 
सिद्ध होता हैं। विशेषश विशेष्य से सबंथा भिन्न होता है, इस हटि से जीव ईश्वर से सबंथा भिन्न सिद्ध 
होता है। यदि यादवप्रकाशाचाय जीव को ईश्वर से अत्यन्त भिन्न ब्रक्मांग मानेंगे, तब उन्हें श्रीविशिष्ठाह त- 
सिद्धान्त को अपनाना होगा। विशिशद्व तसिद्धान्त में जीव ओर ब्रह्म में स्वरृपेक्य नहीं माना जाता। 
यादवप्रकाशाचाय इत्यादि के मत में जीव और त्रह्म में स्वरूपेक्य माना जाता है इसलिये उपयु क्त दोष लग 
जाते हैं। विशिष्ठाद तसिद्धान्त में शरीरात्मभाव सम्बन्ध को लेकर पक्य कहा जाता है। इसलिये ब्रह्म में 
कोई भी दोष नहीं लगता, किन्तु ईश्वर में अनन्त गुण ही सिद्ध होते हैं क्योंकि चेतनाचेतन और ईश्वर 
मे आत्मशरोरभाव सम्बन्ध मानने पर यह सिद्ध होता है कि चेतनाचेतन ईश्वर का शरीर बनकर ईश्बर के 
द्वारा धृत रदते हैं, ईश्वर के तियन्त्रण में रहते हैं, तथा ईश्वर के मुखोल्लासार्थ उनके शोप वनकर रहते हैं। 
ईश्वर उन चतनाचेतनों का आत्मा है इनका धारक नियन्ता एवं स्वामी है। शरीरात्मभाव को मानने पर 
इश्वर में इस प्रकार अनन्त कल्याणगुण सिद्ध होते हैं। यह अर्थ पहले ही कहा जा चुका है कि श्रीविशिष्ठा- 
ढ तसिद्धान्त में “तत््वमसि” इत्यादि अभेदपरक वचन मुख्याथ को लेकर समन्वय पाते हैं, गौणार्थ को लेने 
का आवश्यकता नहाँ रहती। विशिष्टा8 तमत में यही महान्‌ गुण है कि इस मत में समी श्रतियों का 
समन्वय होता है, तथा ब्रह्म निर्दोष एवं कल्याणगुणनिधि सिद्ध होता है। इस प्रकार श्रीरामानुजाचाय 
ग जा ने यादवग्रकाशसंमत हू ताइ तबाद की समालोचना करके विशिशद्वैतसिद्धान्त की महत्ता का 
प्रतिपादन किया है | 


हि 
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सावत्रिकभेदामेदवादस्य खणश्डनम्‌ 


साबब्रिक भेदाभेदवाद का निराकरण 


अ्रपि च एकस्य वस्तुनों हि भिन्नाभिन्नत्वं॑ विरुद्धत्वान्न सम्भवतीत्युक्तम्‌ । घटस्य 
पटाख्िआ्त्वे सति तस्मिन्नभावः, श्रभिन्नत्वे सति तस्य च भाव इति एकस्मिन्काले 
चेकस्मिन्देशे चेकस्य हि पदार्थस्य युगपत्स:्भावोइसज्भावश्च विरुद्ध: जात्यात्मना भावों 
व्यवत्यात्मना चाभाव इति चेत्‌, जातेर्मुण्डेन व्यवत्या चाभेदे सति खण्डे घुण्डस्यापि 
सखद्भावप्रसज्भ:, खण्डेन च जातेरभिन्नत्वे सद्भावः, भिन्नत्वे भ्रसड्भावः, श्रव्वे महिषत्वस्थे- 
वेति विरोधो दुष्परिहर एवं । 


अब तक श्रीरामानुज स्वामी जी ने हे ताढ़े तवादियों के उस सिद्धान्त--कि श्रुति जीव एवं त्रह्म में 
भिद को वतलाती है--का खण्डन किया है। आगे इस वाद का खण्डन करते हैं कि जो यह कहा जाल 
कि सभी पदार्थ भिन्न एवं अभिन्न होते हैं। इस भेदाभेदवाद को जेन ओर मीमांसकों ने भी अपनाया 
। श्रीरामालुज स्वामी जी कहते हैं. कि एक वस्तु दूसरी वस्तु से भिन्न एवं अभिन्न नहीं बन सकती क्याँकि 
न्ञत्व एवं अभिन्नत्व परस्पर विरुद्ध धम लोक में कहा जाता है कि घट पट से भिन्न है। यहाँ घट सें 
गी अपेक्षा भेद कहा जाता है। यहाँ भेद क्‍या वस्तु है १ यहाँ घट में ऐसा एक धमम है जो पट में नहीं 
है । वह धर्म घटत्व है क्योंकि घटत्व घट में ही रहता है, पट में नहीं । घट में जो पट से भेद रहता है, 
वह भेद घटत्व धर्म ही है। घट पट से भिन्न है, ऐसा कहने से यह सिद्ध होता है कि पट में घटत्व धर्म 
नहीं है | घट पट से अभिन्न है, यदि ऐसा कहा जाय तो यही फलित होगा कि घटत्व धम पट में हैं| यदि 
घट को पट से भिन्नाभिन्न कहा जाय तो यही फलित होगा कि घटत्व धर्म पट में नहीं तथा हैं भी । यहाँ 
पर यह मानना होगा कि एक काल में एक वस्तु में अर्थात्‌ पट में एक पदार्थ का अर्थात्‌ घटत्व का सद्भाव 
एवं असद्भाव दोनों हैं। ये विरुद्ध हैं क्योंकि एक काल में एक वस्तु में एक पदार्थ का सद्भाव एवं असद्भधाव 
हों नहीं सकता । या तो सद्भाव ही होगा या असद्भाव ही, दोनों एक साथ नहीं रह सकते । सत्र वस्तुओं 
को भिन्नामिन्न मानने वालों को एक वस्तु में विरुद्ध धर्मा का समावेश मानना पड़ता है। पर बेसा 
समावेश सम्भव नहीं। इससे सिद्ध होता है सच पदार्थों के विषय में कहा जाने वाला यह भेदासेदबाद 
अनुभवविरुद्ध हे । 


9 7.५ /0/59 हे 
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इस पर फेदासेदवादी कहते हैं कि एक वस्तु में भेदाभेद अनुभवविरुद्ध नदीं है। भेदाभेदबाद का 
समर्थन इस प्रकार किया जा सकता है। लोक में गोव्यक्ति भिन्न २ प्रकार के होते हैं। एक गोव्यक्ति बिना 
सींग का है वह मुण्ड कहलाता है। दुसरे गोव्यक्ति का सींग थोड़ा कट गये हैं, बह व्यक्ति खण्ड कह 
जाता है। वहाँ यह कद्दा जा सकता है कि एक गोव्यक्ति दूसरे गोव्यक्ति के साथ गोत्वज्ञाति की दृष्टि से 
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ा। कल का है? के है हे बट थ्‌ के लि मी नल 
अभिन्न है, तथा व्यक्ति के रूप से भिन्न है। इस प्रकार एक व्यक्ति का दूसरे व्यक्ति के साथ जेंदाभद सिद्ध 


ऋ च्क ््् 


हो जाता है। यह भेदाभेदवादियों का कथन हैं । इसका खण्डन करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं. 
कि यह कहकर-कि एक गोव्यक्ति दूसरे गोव्यक्ति के साथ जाति के रूप में अभिन्न है, तथा व्यक्ति के रूप में 
भिन्न है- गोव्यक्तियों में जो भेदाभर सिद्ध किया गया है बह तभी सिद्ध होगा यदि जाति ओर व्यक्षियों 
में भेदासद सिद्ध किया जाय | यदि जाति ओर व्यक्ति भिन्न होते तो उपयु क् व्यवहार के अनुसार जाति सें 
अभद ओ 
अभद माना जाय तो खण्ड में मुण्ठत्व मानना होगा क्योंकि खण्उ व्यक्ति ओर मुण्ड व्यक्ति का गोत्वजाति 
के साथ असद मानने पर उस जाति से अभिन्न बनने वाली इन व्यक्तियाँ में भी असेद उपस्थित होगा । 
खण्ड व्यक्ति को मुण्ड व्यक्ति के साथ अभेद होने पर मुण्ड व्यक्ति में विद्यमान मुण्डत्व को खण्ड व्यक्ति में 
भी मानना होगा | यह अनुचित ह क्योंकि मुण्डत्व मुण्ड व्यक्ति में ही रह सकता है, खण्ड व्यक्ति में नहीं । 
जाति और व्यक्ति में अभद मानने पर उपयुक्त दोष आता है। इसलिये जाति और व्यक्ति में अभेद नहीं 
मानना चाहिये। यदि जाति ओर व्यक्ति में भदाभेद माने, तो भी दोष डपस्थित होता है । वह यह है कि 
जाति और व्यक्ति में अभेद होने के कारण उपयु क्तरीति से खण्ड में मुण्डत्व मानना होगा । इसका विवरण 


७ 
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व्यक्ति में भद सिद्ध होगा | एक वस्तु में दोनों की सिद्धि नहीं होगी | यदि जाति ओर व्यक्ति में 


/् 
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अभेदपतक्ष के खण्डनत में दिया गया है। तथा इस भेदाभदपत्ष में जाति का व्यक्ति के साथ भेद भी मानना 
होगा, मानने पर खण्ड व्यक्ति मुण्ड व्यक्ति से भिन्न हो जायेगी, तब मुण्ड व्यक्ति में स्थित मुण्डस्व खण्ड 
व्यक्ति में आने नहीं पावेगा, खण्ड में मुण्डत्व का अभाव सिद्ध होगा जिस प्रकार अश्व व्यक्ति और महिप 
व्यक्ति भिन्न होने के कारण अश्व व्यक्ति में महिपत्व का अभाव रहता है, उसी प्रकार ही जा/त और व्यक्ति 
में संदासद सानने पर ज्ञाति और व्यक्तियों में सद मानता होगा, भेद मानने पर व्यक्ति भी परसर भिन्न 
सिद्ध होंगे । तव मुण्ड व्यक्ति में स्थित मुण्डत्व का असाव खण्ड व्यक्ति मानना होगा, तथा जाति व्यक्तियों 
के इस भेदाभदवाद में जाति और व्यक्ति में अस्द मानना होगा, तब व्यक्षियों में भी जाति की दृष्टि से 
अभद होगा । तब व्यक्ति परस्पर में अभिन्न होने के कारण मुण्ड व्यक्ति में स्थित मुण्डत्व को खण्ड व्यक्ति में 
भी मानना होगा । इस प्रकार इस भदाभेदपक्ष में भेद के वल पर खण्ड में मुण्डत्व का अभाव तथा अभेद 
के वल पर खण्ड में मुण्डस्व॒ का सद्भाव सानना होगा। यह इचित नहीं क्योंकि एक काल में एक बस्तु में 
एक पदार्थ का ५ सह्लाव एवं असज्भाव साथ नहीं रह सकते। इस विरोध का परिहार होता ही नहीं | इस 
प्रकार जाति ओर व्यक्ति में अभद एवं भेदाभेद को मानने पर उपयुक्त दोष आते हैं। जाति और व्यक्ति में 
भेद सानने पर व्यक्तियों में भदाभद सिद्ध होता ही नहीं। इसलिये यह निणेय देना पड़ता है कि भदाभेद- 
वाद किसी तरह से भी सिद्ध नहीं होता । रा 


जिस प्रकार जाति ओर व्यक्ति में सदाभद को मानकर भदाभेदवादी व्यक्तियों में भी भदासेद 
की न बे हक पे का ५ झ आर बज " - 
को सिद्ध करना चाहते हैं, बेसे ही यादवप्रकाशाचार्य अवस्था ओर द्रव्य में सदाभद को मानकर घट और 
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गराव इत्यादि विभिन्न पदार्था में भी भेदाभेद को इस प्रकार सिद्ध करना चाहते हैं कि घट ओर शराब 
उत्तिका द्रव्य के रूप में एक हैं, तथा अवस्थाओं की दृष्टि से भिन्न हैं। यादवप्रकाशाचार्य का यह भेदाभेद- 
ग्द भी उपयु क्तरीति से अवस्था ओरे द्रव्य में भेदाभेद अनुपपन्न होने के कारण खण्डित हो जाता है। 


भेदाभेदवादिभिरुक्तस्य हेतुचतुष्कस्य खण्डनम 


हे 


भेदाभेदवादियों द्वारा वशित चार हेतुओं का निराकरण 


जात्यादेवंस्तुसंस्थानतया वस्तुनः प्रकारत्वात्‌ प्रकारप्रकारिणोश्च पदार्थान्तरत्वघ्, 
प्रकारस्य पृथक्सिद्धचनहुत्व॑ पृथगनुपलम्भश्च, तस्य च संस्थानस्यथ चानेकवस्तुषु प्रकार- 
तया5वस्थितिब्चेत्यादि पुवमेवोक्तम्‌ । 


जाति ओर व्यक्ति में भेदाभेद को मानने वाले वादी चार हेतुओं से भेदाभेद को सिद्ध करते हैं। 
वे प्रथम हेतु को उपस्थापित करते हुये कहते हैं, जाति ओर व्यक्ति में भेद को सभी मानते ही हैं, अभेद को 
भी मानना होगा क्योंकि सर्वप्रथम किसी गोव्यक्ति को देखते समय गोत्वजाति ओर गोव्यक्ति अभिन्नरूप में 
हइृष्टिगोचर होते हैं। इसलिये भदाभेद को मानना चाहिये। यह उनका प्रथम हेतु है। यह समीचीन नहीं है 
क्योंकि स्वप्रथम किसी भी गोव्यक्ति को देखते समय “यह गौ है” ऐसी प्रतीति होती है। इस प्रतीति में 
गोव्यक्ति विशेष्यरूप में तथा गोत्वजाति प्रकाररूप में कल्नकती है। विशेष्य और प्रकार भिन्न २ ही होते है, 
उनमें ऐक्य असंभव है। यह प्रतीति ही जब उनको भिन्नरूप में दीखती हे, तब उनमें अभेद केसे माना जा 
सकता है । इस प्रकार उनका प्रथम हेतु हेत्वाभास ठहरता है। 


उनका द्वितीय हेतु सहोपलम्स नियम है। वे इस हेतु को रखकर यह बतलाते हैं कि जाति और 
व्यक्ति साथ २ जाने जाते हैं इसलिये इनमें अभेद मानना चाहिये। इनका यह द्वितोय हेतु भी हेत्वाभास 
है । यहाँ प्रकाररूप में प्रतीत होने वाली जाति सदा व्यक्ति के साथ ही रहती है, कभी भी व्यक्ति को 
छो डकर रह नहीं सकती है अतएब उसकी व्यक्ति के साथ ही प्रतीति होती है, व्यक्ति को छोड़कर प्रतीति 
नहीं होती । इसमें कारण यह नहीं कि उनमें अभेद है, किन्तु कारण यही है कि ये दोनों साथ ही रहने 
वाले तथा साथ ही प्रतीत होने वाले हैं। यह उनका स्वभाव है। इससे उनमें अमेद सिद्ध नहीं हो 
सकता । इस प्रकार उनका यह हितीय हेतु भी हत्वाभास सिद्ध हो जाता है। 


वे तृतीय हेतु को उपस्थित करते हुये यह कहते हैं. कि जहाँ दोनों विभिन्न पदार्था में एक विशेषण 
ओर दूसरा विशेष्य बनकर रहता है, वहाँ संस्कृत में मत्त्वर्थीय प्रत्यय तथा भाषा में “वाला” ऐसा शब्द प्रयुक्त 
होता है | उदाहरणु--दण्ड और पुरुष भिन्न २ पदार्थ हैं, वहाँ जब दण्ड विशेषण बनकर तथा पुरुष विशेष्य 
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वनकर रहता है, वहाँ “दणस्डवाला पुरुष” ऐसा कहा जाता है। प्रकृषत में “यह गौ है” ऐसा कहा जाता है, 
“यह गोबाला है? ऐसा नहीं कहा जाता इससे प्रतीत होता है कि गोखवजाति और गोव्यक्ति में अभेद है । 
उनका यह हतु भी हेल्वासास है क्योंकि जहाँ विशेषण ओर विशेष्य अलग २ रहने योग्य पदाथ हों, वहाँ 
उनमें सम्बन्ध होने पर 'वाला” इत्यादि मत्त्वथीयप्रत्यय प्रयुक्त होते हं। दण्ड पुरुष को छोड़कर रह सकता 
है तथा पुरुष भी दण्ड को छोड़कर रह सकता है, उनमें सम्बन्ध होने पर “वाला” ऐसे मरत्त्वर्थीयप्रत्ययों को 
लगाकर “दण्डवाला पुरुष” ऐसा कहा जाता है। प्रकृत में जाति व्यक्ति को छोड़कर नहीं रहती तथा व्यक्ति 
भी जाति को छोड़कर नहीं रहता । ऐसा होने के कारण ही जातिवाचक गो आदि शब्द मत्त्वर्थीयप्रत्यय का 

सहारा लिये विना ही व्यक्ति तक को बतलाने में क्षमता रखते हैं अतए्ब “यह गौ है” ऐसा कहा जाता 
हैं। इससे जाति और व्यक्ति में अभ्ेद सिद्ध नहीं हों सकता। इस प्रकार उनका तृतीय हेतु भी हेल्वाभास 
सिद्ध हो जाता है । 


उन लोगों ने चतुथ हेतु को उपस्थापित करते हुये यह कहा कि लोक में कहा जाता है कि यह एक 
गो है। यहाँ “एक” ऐसा कहने से गोत्वजाति और गोव्यक्ति में ऐक्य सिद्ध होता है। उन्का यह हेतु भी 
हेत्वाभास ही है क्योंकि “यह गौ एक है”? इस कथन से गोत्वजाति ओर गोव्यक्ति में एकत्व सिद्ध नहीं 
होता, किन्तु इस कथन से गोव्यक्ति में अनेकत्व का निषेध ही व्यक्त होता है। इस कथन का यही तात्पय है 
कि यहाँ अनेक गो नहीं हैं, एक ही गौ है। इससे गोत्वजाति ओर गोव्यक्ति में एकत्ब सिद्ध नहीं हो 
सकता । इस प्रकार यह चतुर्थ हेतु भी देत्वाभास सिद्ध हो जाता है। इन चार हेत्वाभासों से ज्ञाति और 
व्यक्ति में भेदाभेद की सिद्धि नहीं हो सकती | 


आकारविशेषस्य जातिलममर्थनम 
आकृति ही जाति है 
सोय5मिति बुद्धि: प्रकारक्यात्‌ “अपमपि दण्डी” ति बुद्धिवतु । 


अब प्रश्त उठता है कि गोत्वादि ज्ञाति कौन वस्तु है। शिशिश्ठाह्वैती यह उत्तर देते हैं कि जो घर्म 
सभी गोव्यक्तियों में एकसा रहता हो, गोव्यक्कियों को छोड़कर अन्य व्यक्तियों में नहीं रहता हो, वही 
गोत्वज्ञापि है। सभी गोव्यक्तियों में साधना इत्यादि अवयबों का विलक्षण सल्निवेश एकसा रहता है, यह 
सन्निवेश गोव्यक्तियों को छोड़कर अन्यत्र नहीं पाया जाता | सास्ता आदि असाधारण धर्म ही गोत्वजाति 
है। इसी प्रकार ही अन्यान्य जातियों के बिपय में समझना चाहिये। उपयुक्त असाधारण धर्महूप गोत्वज्ञाति 
गाव्यक्तियों के प्रति विशेषणरूप में वनी रहती है। ये सब अर्थ पहले निबिशेपबाद के खण्ढन करते समय 
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एकबार कहे गये हैं। अस्तु। प्रत्येक गोव्यक्ति में रहने बाले सास्नादि पदार्थ भिन्न २ हैं, तथापि एक से हैं, 
परस्पर सदृश हैं। इसलिये दूसरे व्यक्ति को देखते समय यह कहा जाता है कि यह भी वेसे ही गौ है । 
यह कथन उस कथन के समान है जो एक दण्ड वाले पुरुष को देखने के वाद दूसरे दण्ड वाले पुरुष को 
देखते ही मुख से यह निकलता है कि यह भी दण्डवाला पुरुष हे। यहाँ पुरुष भी भिन्न हे, तथा दण्ड भी 
भिन्न है, तथापि उनमें समता होने के कारण जिस प्रकार यह कहा जाता है कि यह भी दण्डवाला पुरुष हे, 
उसी प्रकार ही गोव्यक्ति ओर सास्नादि धर्मा में भेद रहने पर भी इनमें समता होने के कारण यहाँ “यह भी 
गौ है” ऐसा कहना भी युक्त ही है। कहने का ताथये यह है कि सास्नादि पदार्थ प्रतिव्यक्ति भिन्न होने पर 
भी आपस में अत्यन्त सहृश होने के कारण एकरूप व्यवहार के निर्वाहक होते हैं । 


गोलादिरूपस्यासाधारणधम स्य भेदत्वसम थनम्‌ 
असाधारण धम ही भेद है 


ग्रयमेव च जात्यादि: प्रकारो वस्तुनो भेद इत्युच्यते तथद्योग एवं वस्तु भिन्नसिति 
व्यवहारहेतुरित्यथे: । स च वस्तुनों भेदव्यवहारहेतुः स्वस्थ च, संवेदनवत्‌ यथा संवेदन 
वस्तुनों व्यवहारहेतुः स्वस्थ व्यवहारहेतुब्च भवति । अग्रतएवं च सन्‍्मात्रग्राहि प्रत्यक्ष न 
भेदग्राहीत्यादिवादा निरस्ताः, जात्यादिसंस्थानसंस्थितस्थव वस्तुनः प्रत्यक्षेरा गृहीतत्वात, 
तस्थेव संस्थानरूपजात्यादे: प्रतियोग्यपेक्षया भेदव्यवहारहेत॒त्वाच्च स्वरूपपरिशामदोषइच 
प्रवंभेवोक्तः । 


बस्तु के प्रति विशेषणरूप में प्रतीत होने वाले ये जात्यादि धर्म ही भेद कहलाते हैं । अश्व से गौ 
में भेद है, यह भद्‌ गोत्व ही हे, यह गोत्व अश्व में नहीं रहता, गोव्यक्ति में ही रहता है। इसलिये गौ को 
अश्व से भिन्न करा देता है। गौ में रहने वाला अश्वभेद गोत्व है, एवं अश्ब में रहने वाला गोभेद 
अश्वत्व है। इसी प्रकार सर्वत्र उन २ असाधारण घर्मा को भेद समझता चाहिये। गौ में रहने वाला 
अश्वभद गोत्वरूप है। इसी प्रकार ही गोत्व में भी अश्वभेद है क्‍योंकि गोत्व अश्व नहीं है । गोत्व में रहने 
वाला अश्वभेद कौन पदार्थ है? यह प्रश्न यहाँ पर उठता है। उसका उत्तर यह है कि गोत्व में रहने बाला 
अश्वभेद गोत्वरूप ही है। कारण यह है कि जो गोत्व गौ को अश्व से भिन्न सिद्ध करता है वह अपने को 
अश्य से भिन्न सिद्ध करने में क्षमता रखता है। इसमें उदाहरण ज्ञान है। ज्ञान दूसरे पदार्थों को प्रकाशित 
करता है साथ ही अपने को भी स्वय॑ प्रकाशित करता है। जो दूसरों का निर्वाहक होगा वह अपना निर्वाह 
आप ही कर सकता है। इसे ही स्वपरनिर्वाहक न्याय कहते हैं। इसी प्रकार ही गोव्यक्ति को अश्ब से भिन्न 
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१३४ ४ वेदाथ संग्रह: # 

सिद्ध करने वाला गोत्व अपने को भी अश्व से भिन्न सिद्ध कर देता है। इसलिये मानना पड़ता है कि गोत्व 
में रहने वाला अश्वभेद गोत्व ही है। यह गोत्व स्वरूप की दृष्टि से जब कहा जाता है तब गोत्व कहा जाता 
है | यही गोत्व जब अश्व आदि प्रतियोगियों की दृष्टि से कहा जाता है, तव अश्वभेद कहा जाता है । इस 
प्रकार प्रत्यक्ष भेदरूप गोत्वादि धर्मों से युक्त व्यक्ति का अहण करता है। भेद भी प्रत्यक्ष से ही ग्रहीत हो 
जाता है | ऐसी स्थिति में अद्े तियों का यह कथन--कि प्रत्यक्ष सम्मात्र ब्रह्म का ही ग्रहण करता है, भेद 
का ग्रहण नहीं करता हैं-- असंगत सिद्ध होता है। इन सब उपपादनों से यादयप्रकाशाचाय का भेदाभेदमत 
असमीचीन प्रमाणित हो गया है। जीव और ब्रह्म में अभेद मानने पर ब्रह्म निर्दोष नहीं रहेगा। तथा 
यादवप्रकाशाचाय भास्कराचार्य के समान ब्रह्म का स्वरूप परिणाम मानते हैं। यदि ब्रह्म जडवस्तुओं के रूप 
में परिणत होदा है तो वह निर्विकार न ही रह सकता | भास्कराचाय के मत में कथित उपयु क्त दोष यादव- 
प्रकाशाचाय के मत में भी लग जाता हैं। इन सब विवेचनों से सिद्ध होता है कि श्रीयादवप्रकाशाचाये का 
मत श्रुति और तह से विरुद्ध होने से अनादरणीय है। इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने श्रीशंकराचार्य 
के अद्द तबाद श्रीभास्कराचाये के भेदाभेदवाद तथा श्रीयादवप्रकाशाचाय के भेदाभेदवाद का खण्डन करके 
द्वितीय मगलाचरण श्लोक की विस्तृत व्याख्या की है। 


कक हि कक कु * जाके थ है 
पटकश्रृतिभेदश्रुत्यविरोधेन अभेदश्रुतीनां अथेवण नम 
विशिष्द्व त सिद्धान्त का विस्तृत प्रतिपादन--इस सिद्धान्त में भेदाभेद घटकश्रुतियों का अर्थां का समन्वय 


“यः पृथिव्यां तिप्द्‌ पृथिव्या भ्रन्तरो य॑ पृथिवों न वेद यस्य पृथिवी शरीर यः 
पृथिवीमन्तरो यमयति एष त श्रात्माध््तर्यास्यम्ृृत:” “य आ्रात्मनि तिप्ठन्नात्मनोःन्तरों 
यमात्मा न वेद यस्यात्मा शरोरं य ग्रात्मानमन्तरो यमयति स त श्रात्मासन्तय म्यिमृत:' 
“यः पृथिवीमन्तरे सञ्चरन्‌ यस्य पृथिवी शरीरं य॑ पृथिवो न वेदे” त्यादि । “यो5क्षर- 
सन्‍्तरे सज्चरन्‌ यस्याक्षरं शरीरं यमक्षरं न वेद” “यो मृत्युमस्तरे सञ्चरन्‌ यस्य मृत्यु: 
शरीर य॑ मृत्यु वेद एब सर्वभृतान्तरात्माउपहतपाप्मा दिव्यों देव एको नारायराः दवा 
सुपरर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । तयोरन्यः पिप्पल स्वाह्त्त्यनश्नन्नन्यो 
अभिचाकशोति' “श्न्तः प्रविष्टः शास्ता जनानां सर्वात्मा” “तत्सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ 
तदनुप्रविव्य सच्च त्यच्चाभवत्‌” इत्यादि । “सत्य चानृतं च सत्यमभवत्‌” “श्नेन जीवे 
नात्मने त्यादि। “पृथगात्मानं प्रेरितारं च मत्वा जुष्ठस्ततस्तेनाअमृतत्वमेति” “भोक्ता 
भोय्य प्रेरितारं च सत्वा सर्व प्रोक्त त्रिविधं ब्रह्म एतत्‌” “नित्यो नित्यानां चेद नश्चेतनानास्‌ 
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एको बहुनां यो विदधाति कामाव्‌ “प्रधानक्षेत्रज्पतिगुणोशः” “ज्ञाज्ञों दवजाबीश्नीशो 
इत्यादिश्वतिशते: तदुपबु हर: “जगत्सर्व शरीर ते स्थेय्य ते वसुधातल 
“बत्किचित्सुज्यते येन सत््वजातेन वे द्विज । तस्य यृज्यस्य सम्भृतों तत्सर्वं व हरेस्तनुः" 
“ग्रहमात्मा गुडाकेश ! सर्वेभुताशयस्थितः । सर्वेस्थ चाह हृदि संनिविष्टों भत्तः स्मृति- 
जञनिमपोहन॑ च! इत्यादिवेदविदण् सरवाल्मीकि-पराशर-ह पायनवचोशिद्च परस्य 
बरह्मणाः सर्वेस्थाउउत्मत्वावग्मान्चिदचिदात्मकस्य वस्त॒नस्तच्छरोरत्वाबगमाच्च, शरोरस्य च 
शरोरियां प्रति प्रकारतयेव पदाथंत्वात, शरीरशरीरिणोइच धमंभेदेषपि तयोरसड्धूरात्सवे- 
शरोर ब्रह्म ति ब्रह्म गो वेभवं प्रतिपादयदृभिः सामानाधिकरण्यादिशिमुख्यवृत्त : सर्वच्ेतना- 
चेतनप्रकार ब्रह्म वाभिधीयते । सामानाधिकरण्यं हि हुयो: पदयोः प्रकारहयघसुखेनेकार्थ- 
निप्ठत्वम्ू, तस्य चेतस्सिन्पक्षे सुख्यता । तथा हि-तत्व” समिति सामानाधिकरण्ये तदित्यनेन 
जगत्कारणं सर्वकल्यारागुणाकरं निरवच्च ब्रह्मोच्यते, त्वम्नोति च चेतनसमानाधिकरण- 
चृत्ततन जोवान्तर्यासिरूपषि तच्छुरीरं तदात्मतयाइवस्थितं तत्प्रकार॑ ब्रह्मोच्यते । 
इस प्रकार श्रीरामानुज स्वासी जी ने मंगलावरण में अवस्थित द्वितीय श्तोक--जों परमत निरास में 

तास्पये रखता है--की विघ्तार से व्याख्या की है। आगे मंगलाचरण में अवस्थित प्रथम श्लोक--जो स्वसत 
समर्थन में तात्पर्य रखता ६, लथा ग्न्‍्थारम्स में जिसकी व्याख्या संक्तेप से की गई है--की विस्तार से 
व्याख्या करते हुये प्रथमतः यह कहते हैं कि घटकश्रुति और भेदश्रुति के अविरुद्ध रूप में अभेदश्रुति का 
अर्थ करना चाहिये। “सर्व खल्विद ब्रह्म” “तत्‌ स्वमसि” इत्यादि श्रुतियाँ अभेदश्रुतियाँ हैं। ये श्रुतियाँ जगत्‌ 
ओर ब्रह्म में तथा जीब ओर बह्य में अभेद को बतलाती हैं.। एवं जगत्‌ ओर ब्रह्म में तथा जीव और ब्रह्म में 
भेद को वतलाने वाल। श्रतियाँ भी हैं जिनका उल्लेख आगे किया जायेगा। ये दो प्रकार की श्रतियाँ परस्पर 
विरुद्ध अ५ बतलाती हैं, ऐसा प्रतीत होता है। इनमें विरोध को शान्त करना चाहिये। अन्यथा दोनों 
श्रतियाँ अप्रमाण हो जायेंगी । इनमें विरोध को शान्त कर सामरस्य लाने के लिये कई श्रुतियाँ प्रवृत्त हैं । 
ये भुतियाँ घटकश्नतियाँ कही जाती हैं । क्योंकि ये श्रुतियाँ परस्पर विरुद्ध भेदाभद श्रुतियों को संघरित कर 
देती हैं। इन श्रुतियों का प्रतिपाद्य अर्थ ही ऐल! है जिसको हृदयंगम कर लेने पर उन बिरुद्ध श्रुतियों के अथों 
में समन्‍वथ किया जा सकता है। घटकश्नतियों का प्रतिपाद्य अर्थ यही है कि ब्रह्म अन्तरात्मा है तथा यह 
चेतनाचेतन भ्रपन्च उसका शरीर है। इससे प्रपत्च एवं ब्रह्म में शरीरात्ममाव सम्बन्ध फलित होता है। इससे 
भेदाभेद भ्रुतियों का समन्वय हो जाता है। अब शरीरात्मभाव को बतलाने वाली घटकश्नतियों का उल्लेख 
किया जाता है । 

(१) कास्यशाखा में यह वचन है कि “यः पृथिव्यां तिष्ठत्‌ पथिव्या अन्तरो य॑ पृथिवी न वेद यः पृथिवी- 
मम्तरों यमयति, एप त आत्मा अस्वर्याम्यमृत:” अर्थात्‌ जो परमात्मा प्रुथिवी में रहता है, प्रुथिवी के अन्दर है, 
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जिसे पएथिवी नहीं जानती है, प्रथिवी जिसका शरीर है, जो अन्दर रहकर प्थिवी का नियमन करता है, यही 
अन्तर्यामी तेरा भी निर्दोष अन्तरात्मा है। 

(२) साध्यन्शित शाखा में यह बचन है कि “य झआ्रात्मनि तिष्ठत्‌ आत्मनोउन्‍्तरों यमात्मा न वेद यस्यात्मा 
गरीरं य आत्मानमन्तरों यमयति स त आत्मा ग्रन्तर्याम्यमृत:” अर्थात्‌ जो जीवात्मा में रहता है, जो जीवात्मा के 
अन्दर हें, जिसे जीवात्मा नहीं जानता है, जीवात्मा जिसका शरीर है, जो अन्दर रहकर जीवात्मा का नियमन 
करता है, वह तेरा निर्दोष अन्तर्यामी आत्मा है। इस प्रकार के अनेक बचन दोनों शाखाओं में उपलब्ध हैं 
जिनसे सभी पदार्थ ईश्वर का शरीर तथा ईश्वर सबका आत्मा कहा गया है। उदाह्ृत इन वचनों से चेतना- 
चेतन प्रपद्च और त्रह्म में शरीरात्मभाव सम्बन्ध सिद्ध होता है । 

(३) सुवालोपनिषद में ये वचन उपज़ब्ध हैं कि “यः पृथ्चिवीमन्तरे संचरन्‌ यस्य पृथिवी शरीर य॑ 
इथिवी न वेद” इत्यादि । “योउक्षरमन्तरे सचरन्‌ यस्याक्षर शरीर यमक्षर न वेद” “यो मृत्युमन्तरे संचरन्‌ यस्य मृत्यु: 
झरीर॑ य॑ मृत्युत वेद, एप सर्वभूतास्तरात्माउपहतपाप्मा दिव्यों देव एको नारायश:” अथ वि जो प्रथिवी के अन्दर 
संचार करता है अर्थात्‌ कश २ में अवस्थित है, प्रथिवी जिसका शरीर है, प्रथिवी जिसे नहीं जानती 
है। इस प्रकार सव जडतत्त्वों का नाम ले लेकर आगे श्रुति “योअक्षरम” इत्यादि का वर्णन करती है। 
का यह जप द कि जो अक्षर अविनाशी जीबात्मा के अन्दर रहता है, जीवात्मा जिसका शरीर है, 
जीवात्मा जिसे नहीं ज्ञानता, जो मृत्यु अर्थात्‌ प्रकृति के अन्दर अवस्थित है, प्रकृति जिसका शरीर हे 
प्रकृति | बा जञानती हैं। यह सर्वभूतों के अन्तरात्मा पापरहित अद्वितीय दिव्य देव नारायण हैं। 
इन भू ति यों से चेतनाचेतन अपग्य एवं ब्रह्म में शरीरात्ममाव सम्बन्ध सिद्ध होता है साथ ही यह भी सिद्ध 
हाता हैं कि वह अन्तर्थासी नारायण देव ही हैं, दूसरा नहीं। उपयु क्त श्रुतियों में “अमृत” शब्द से 
अत का जो निर्दोषत्व कहा गया है, बहू इस श्रुति में “अपहतपाध्मा” बे से लो परडित कहकर कि 
कर दिया गया है। द 

(2) मुण्डकोपनिषद्‌ में यह वचन उपलब्ध है कि-- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्य: पिप्पल स्वाद्वत्ति अनश्नन्नस्योईभिचाकशीति ।। 

अर्थात्‌ समान गुण वाले एवं मित्र वने हुये दो पक्षी एक वृक्ष का आश्रय लेकर रहते हैं, उनमें 
एक परिपक फल्न को खाता है, दूसरा विना खाये प्रकाशता रहता है। यहाँ दो पत्ियों के रूप में बॉ 
और परमात्मा कह्टे गये हैं। वे समान गुण वाले हैं तथा साथ रहने वाले मित्र हैं। ये वृक्ष के समान नष्ट 
होने वाले एक शरीर मी जब ले कर रहते हैं, इनमें एक पक्षी जीव परिपक करमफल को भोगता रहता है, 
पक पत्ती परमात्मा करमंफल न भोगते हुये सदा चमकता रहता है। यह श्रुति का भावाथ है। इस श्रति 
स्‌ एक शरीर में जीव त्मा एवं परमात्मा की स्थिति, और उनमें अन्तर भी स्पष्ट हो जाता है हु 


न ४ 
हे । 
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(४) यह एक श्रुतिवचन है कि “अ्रन्तः प्रविष्ठ: शास्ता जनावां सर्वात्मा” अर्थात्‌ अन्दर प्रविष्ट होकर 
परमात्मा जनों पर शासन करने वाले होते हैं, अतएव वे सर्वात्मा हैं । इससे सिद्ध होता है कि ईश्वर अन्तः- 
प्रविष्ट होकर सब पर शासन करने से सर्वात्मा है, सबके साथ स्वरूपेक्य के कारण नहीं होते उसका सबके 
साथ स्वरूपेक्य है ही नहीं । 

(६) तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में यह बचन उपलब्ध है कि “तत्‌ सृट्ठा तदेवानुप्राविशत्‌, तदनुप्रविश्य सच्चा- 
त्यचाभवत्‌” “सत्यं चानृतं च सत्यमभवत्‌” । अर्थात्‌ बह परमात्मा इस जगत्‌ में अन्तर्गत सब पदार्था की सृष्टि 
करके उसमें अनुप्रविष्ट हो गया, उसमें अनुप्रवेश करके निर्विकार चेतन एवं विकारशील जडपदार्थ के रूप को 
धारण कर लिया। निविंकार चेतन एवं विकारयुक्त जडपदाथे के रूप को धारण करके भी वह निर्विकार ही 
रहा । इस बचन से सिद्ध होता है कि जड्चेतन पदाथों में अलनुप्रविष्ट होकर परतह्म उनमें होने वाले नाम 
ओर रूपों को प्राप्त होता है, उनसे स्वरूपैक्य पाकर नहीं। अतएवं वह निविकार बनकर रहता है, यदि 
उसका जड ओर चेतनों से स्वरूपेक्य होता तो वह निविकार बनकर नहीं रह सकता | 


(७) छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में यह बचन हैं कि “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणरि” । 
अर्थात्‌ परमात्मा ने संकल्प किया कि हम प्रथिवी जल ओर तेज इत्यादि जडपदार्थां में जीवास्मा के द्वारा 
अनुप्रवेश करके नामरूपों की सृष्टि करें। इस वचन से स्पष्ट होता हैं कि परमात्मा प्रथमतः जीब में 
अनुप्रवेश करके उसके स्वरूप में सर्वत्र व्याप्त होकर उस जीबात्मा के द्वारा जडपदाथा में अनुप्रवेश करके 
नामरूपों की सष्टि करता है। सब जडपदाथ जीवों पर आधारित रहें, जीवों के नियन्त्रण में रहें, वे जीव मुझ 
पर अर्थात्‌ परमात्मा पर आधारित रहें, मेरे नियन्त्रण में रहें, इन जडपदाथां का वाचक नाम शब्द इन 
जडपदार्था को वतत्लाकर उनमें आत्मा के रूप में अवस्थित जीबों को बतलाते हुये उन जीवों में अन्तराष्मा 
के रूप में विद्यमान हमको भी अर्थात्‌ परमात्मा को भी बतलावे” इस मनोरथ को पूर्ण करने के लिये ही 
परमात्मा को इस प्रकार संकल्प करके नामरूपों की सृष्टि करनी पड़ती हे। ये सब शरीरात्मभाव की 
प्रतिपादक होने से घटकश्नतियाँ मानी जाती हैं । 

आगे भदश्नतियों का डल्लेख किया जाता है। श्वेताश्ववर उपनिषद्‌ का यह वचन है कि 
(१) “पृथगात्मानं प्रेरितार च मत्वा जुष्टस्ततस्तेना|मुतत्वमेति” । अर्थात्‌ जीवात्मा और प्रेरक ईश्वर को भिन्न २ 
पदार्थ समझकर साधक ईश्वर की प्रीति का विषय हो जाता है, बाद वह साधक उस भेदज्ञान से मोक्ष को 
प्राप्त होता है । इस बचन से जीव और ईश्वर में भेद सिद्ध होता है, तथा मोक्ष साधक होने से सेदज्ञान 
तत््वज्ञान सिद्ध होता है। 

(२) श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ का यह बचन है कि “भोक्ता भोग्य॑ प्रेरितारं च मत्वा सर्व प्रोक्त चिविध्ध 
ब्रह्ममेतत्‌” । अर्थात्‌ भोक्ता जीव भोग्य जडपदार्थ तथा श्रेरक ईश्वर को जानकर हमने तुमको सम्पूर्ण त्रिविध 
ब्रह्म को बतला दिया है | ब्रह्म की तजिविधता यही है कि ब्रह्म जीव का अन्तर्यामी होकर रहता है, जडपदार्थ 
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का अन्तर्यामी होकर रहता है, तथा स्वस्वरूप से भी रहता है। यही त्रिविध ब्रह्म है। इस वचन से सिद्ध 
होता है जड जीव और ईश्वर में स्वरूपभेद है, तथा ईश्वर में तीन प्रकार होते हैं, जीव का अन्‍्तर्थामी 
वनकर रहना एक प्रकार है, जड का अन्तर्यामी वनकर रहना दूसरा प्रकार है, स्वस्वरूप में रहना तीसरा 
प्रकार ह | 

(३) कठोपनिषद्‌ का यह बचन है कि “नित्यो नित्यानां चेतनश्वेतवानामेकों बहुनां यो विदधाति कामान्‌ 
अर्थात्‌ एक नित्य चेतन ईश्वर अनेक नित्य चेतन जीबों के मनोरथों को पूर्ण करता है। इससे ईश्वर में 
नित्यस्व एकस्व और चेतनस्व, तथा जीवों में अनेकत्व नित्यत्व और चेनतत्व सिद्ध होते हैं। इससे जीव 
ओर ईश्वर में भद स्पष्ट हो जाता है । 

(५) श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ का यह वचन है कि “प्रधानक्षेत्रशपतिर्गुरोश:” अर्थान्‌ ईश्वर प्रकृति और 
जीव का स्वामी है, तथा षाड गुस्ययूरों है। इस बचत से प्रकृति जीव और ईश्वर में भेद सिद्ध होता है । 


के... # 


(०) श्वेताश्वर उपनिषद्‌ का यह वचन है कि “ज्ञाज्ञौ द्वावजावीशनीशों” अर्थात्‌ नहीं जन्‍्मने वाले दो 
तत्त्व हैं, उनमें एक ईश्वर है, दूसरा उससे भिन्न जीव है। ईश्वर सबज्ञ हैं, जीव अज्ञ है। इस प्रकार इन 
बचनों से जीब प्रकृति ओर ईश्वर में भेद प्रमाणित होता है । 

केबल श्र॒तियों से ही प्रकृति जीव और ईश्वर में भेद और शरीरात्ममाव सम्बन्ध प्रमाणित होता हैं, 
ऐसी बा नहों | किन्तु उपयु क्त अर्थ इन श्र॒त्थर्था को खोलने वाले इतिहास ओर पुराणों से भी प्रमाणित 
होते हैं। आगे इन अर्थों के विषय में इतिहासपुराणवचमन प्रमाण रूप में उपस्थित किये जाते हैं । 


(१) श्रीवाल्मीकि रामायण में यह वचन मिलता है कि “जगत सर्व शरीर ते स्थ॑र्य ते वसुधातलम्‌” 
अर्थात्‌ सम्पूणे जगत अपका शरीर है, तथा प्रथिवी में विद्यमान स्थिरता आपके आधीन है। इस बच॑न 
से ज़्गनव्‌ ओर ईश्वर में शरीरात्ममाव सम्वन्ध सिद्ध होता है। 

(०) श्रीविष्णु पुराण का यह वचन है क्ि-- 

यत्‌ किचित्‌ सृज्यते येन सच्वजातेन वे द्विज । 
तस्य सुज्यस्य सभूतो तत्‌ सर्व वे हरेस्तसु: ॥ 

अर्थात्‌ हे द्विज ? जिन २ पदार्थों से जो २ पदार्थ सृष्ट किये जाते हैं, दल सृब्य पदार्थों की इसपत्ति 
में कारण बनने वाले वे सभी पदार्थ श्रीहरिभगवान्‌ का शरीर हैं। इस बचन से प्रपन्न ०५ अक्ष में 
शरीरात्मसाव सम्बन्ध सिद्ध होता है । 

(३) श्रीगीता में श्रीव्यास जी ने श्रीमगवान्‌ के बचन के रूप में इस वचन का उल्लेख किया है कि 
“अ्रहमात्मा गुडाकेश सर्वभृतागयस्थित:” अर्थात्‌ हे अजुन ? सर्वप्राणियों के हृदय में में आत्मा के रूप में 
अवस्थित हूँ। इस वचन से भी शरीरात्मभाव सम्बन्ध स्पष्ट प्रकाश में आता है। 
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(७) यह बचन भी श्रीगीता में उपल्लव्ध है कि “स्वस्थ चाहं हृदि संनिविष्टों मत्तः स्पृतिज्ञानमपोहनं च 
अर्थात्‌ हम सबके हृदय में अवस्थित हैं, हमसे ही स्मृति ज्ञान एवं विस्मरण जीवों को होते रहते हैं । इससे 
भी शरीरात्मभाव सम्बन्ध प्रमाशित होता है। 


इन उदाहत श्रतिबचनों से तथा वेदक्षों में अग्न सर श्रीवाल्मीकि जी श्रीपराशर जी तथा श्रीवेदव्यास 
जी के बचनों से यह प्रमाणित होता है कि परत्रह्म सबका आत्मा है, तथा यह चेतनाचेतन पदार्थ उनका 
शरीर है। आत्मा के प्रति सदा प्रकार अर्थात्‌ विशेषण बनकर रहना शरीर का स्वभाव होता है । इनमें ऐसा 
गाढ सम्बन्ध है जिससे शरीर आत्मा को छोड़कर जीवित रह ही नहीं सकता। यहाँ पर यह शंका होती 
हैं कि शरीर और आत्मा में स्वरूपभेद एवं घर्मेभ्ेद रहने पर भी इनमें सुदृढ़ सम्बन्ध होने के कारण संभव है 
कि शरीर का गुणघर्म आत्मा में पहुँच जाय, तथा आत्मा का गुणधघर्म शरीर में पहुँच जाय । लोक में देखा 
जाता हैं कि गाढ़ सम्बन्ध होने पर एक का गुणवर् दूसरे में चला जाता है। उदाहरण--महापातकियों के 
साथ संसर्ग करने से संसगे करने वाले में महापातक्ित्व दोष आ जाता है। जहाँ पर लवण उत्पन्न होता हे, 
उस स्थान में पड़ा हुआ काछ लवण संसगे से लवण वन जाता है। उसी प्रकार प्रकृत में गाढ संसगे के 
कारण आत्मा में शरीरगत गुणबर्स तथा शरोर में आत्मगत गुणघम पहुँच सकते हैं, उससे इनमें धर्मेसंकर 
हो सकता हू। इस शंका का समाधान यह है कि गाढ सम्बन्ध होने पर भी इनमें घर्मेंसंकर नहीं होता। 
आत्मसंसग से न शरीर चेतन बन सकता है, न शरीर सम्बन्ध से आत्मा जड बनता है । गाढ सम्बन्ध होन 
पर भी असंकीरणो घर्मा को लेकर रहना इनका स्वभाव हैं। ब्रह्म सम्पूणे चतनाचेतनरूपी शरीरों में अन्तरात्मा 
के रूप में गाढ सम्बन्ध रखने पर भी इसके दोषों से अस्प्र्ठ होकर ही रहता हैं। किसी भी पदाथ को देखें, 
तत्तच्छरीरक ब्रह्म ही दर्शन देता हैं यदि सूक््मइड्धि से देखा जाय । साधारणरीति से बुद्धि स्थूल चेतनाचेतन 
पदार्थों का ही ग्रहण करके रह जाती है, यदि बुद्धि सूक्ष्म बनकर ग्रहण करे तो सत्र तत्तच्छरीरक ब्रह्म का 
प्रहण करती है, उस बुद्धि में समी पदाथ विशेषण रूप में तथा ज्ह्म विशेष्य रूप में उसी प्रकार भासते हैं. 
जिस प्रकार द्रव्य को देखते समग्र जाति गुण और क्रिया विशेषण रूप में, द्रव्य विशेष्य रूप में बुद्धधारूढ 
होत हैं | जिस प्रकार ज्ञाति गुण और क्रिया द्रव्य के साथ २ ही एक बुद्धि में मासते हैं इसी प्रकार चेतना- 
चेतन प्रपन्न त्रह्म के साथ २ ही एक बुद्धि में भासने लगता है। उस समय बुद्धि चेतनाचेतनप्रपद्चशरीरक 
ब्रह्म का ही सर्वत्र दशेन करती है त्रह्म ही उन २ पदार्था के रूपों को घारण करता हुआ दृष्टिगोचर होता है । 
इप प्रकार श्रनि त्रह्म को सबंशरीरक कहकर ब्रह्म के वेसव को इस प्रकार प्रतिपादन करती हैं कि इन सब 
पदार्था को शरीर के रूप में त्रह्म ही धारण करता है, नियमत करता है, इनसे उत्कषे पाता है, ये सब बद्य 
के अत्यन्त परतन्त्र हैं, उसको नाना प्रकार से मुखोल्लास करने के लिये ही बने हुये हैं। इस प्रकार वैभव 
को बतलाने के लिये ही “तत्वमसि” ओर “सर्व खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि अभेद श्रातया अबृत्त हैं।ये श्रतियाँ 
विभिन्न विशेषणों को लेकर बताये गये दोनों पदाथों में ऐक्य का बणन करती हैं। इसलिये समानाधिकरण 
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फ. हो ० से न, थे- 
निर्देश कही जाती हैं। इन समानाधिकरण निर्देशों से शब्द शक्ति के द्वार--न कि लक्षणा के द्वारा--स 
चेतताचेतनविशिष्ट रूप में ब्रह्म ही अभिह्दित होता है। उस प्रयोग को समानाधिकरण शब्दों का प्रयोग 


कहते हैं जिसमें विद्यमान दोनों पद विभिन्न विशेषणों को बतलाते हुये एक विशेष्य में प्यवसान पाते हैं । 


यह समानाथिकरण निर्देश विशिष्ठाह्वतपत्ष में मुख्यत्त्ति अर्थात्‌ शब्दशक्ति के अनुसार ही लग जाता है, 
जक्षणा को अपनाने की आवश्यकता नहीं पड़ती | तथाहि--'तत््वमसि” इस अभेद निर्देश में तच्छव्द से 

वह त्रह्म अभिहित होता है जो ज़गत्‌ का कारण सर्वकल्याणगुणनिधि एवं निर्दोष है। उपयुक्त आकारों से 
युक्त ब्रह्म तच्छुऋइ का अर्थ है। तच्छन्द एवं त्वं शब्द में एक विभक्ति प्रथमा लगी हुई है, इसलिये इन दोनों 
शब्दों के अर्थ अभेद मम्वन्ध से अन्वय रखते हैं। इसलिये यहाँ “व” शब्द से समझ अवस्थित जीव का 
अन्तर्यामी बना हुआ परतह्म अमिहित होता है । वह परञ्ह्म जीव को शरीर बनाकर उसमें अन्तरात्मा के रूप 
में सदा अवस्यित है। इसलिये वह सदा जीवविशिष्ट होकर रहता है। समानविभक्ति को लेकर प्रवृत्त ये 
दोनों पद जगत्कारण त्रह्म एवं जीवविशिष्ट ब्रह्म में अभेद को बतलाते हैं । भाव यह है कि बह जगत्कारण 
ब्रह्म ही समज अवस्थित जीव का अन्‍्तर्यामी वनछर उस जीव से विशिष्ट होकर रहता हे। “तत्त्वमसि 
वाक्य का यही अथ विशिषश्ठाह् त मिद्धान्त में माना जाता है| यह अथ निदु 9 है । 


| 


न श्र ५ धर प्र 
वाणतामदश्रत्य्स्य दुष्लम 

इतरमतवादियों द्वारा वशित असदश्र॒त्यथ में संभावित दोपों का बखेव 
इतरेषु पक्षे्र लामानाधिकरण्यहानित्र ह्यणः सदोषता च स्यात्‌ । 


इलस्पक्षों में सामाधिकरण्य लक्षण की हानि, एवं ब्रह्म में सदोपत्व ऐसे दोष लग जाते हैं । विशेषणा 
रूप में विभन्न वर्मा को वतजञते हुये दो शब्द एक विशेष्य में पर्यवसान पार्वे यही सामानाधिकरणए्य का 
लक्षण है । श्रीशंकराचाय के सत में तच्छुऋर॒ सवज्ञत्व इत्यादि विशेषणों को छोड़कर तथा त्व॑ शब्द अल्प- 
ज्ञत्व इत्यादि विशवर्णा को छाड़कर चेतन्य भर को उपस्थापित करते हैं। इस मत में विशेषणों को त्यागने 
के कारण सामाताधिकरणय लक्षण नहीं लगता हे. तथा ब्रह्म में अविद्या दोप मानना पड़ता है। श्रीभास्करा- 
चाय के मत में जीव आर ब्रह्म मं अभ्द मानने के कारण ब्रह्म में तच्छुचदप्नतिपाद्र कल्याणगुणों के विरुद्ध 
अज्ञस्व ओर दुःखित्वाई दोप लग जायेंगे। यदि त्वं शब्द जीवत्व को छोड़कर वस्तु मात्र को कहे तो स्व॑ 
शब्द के मुख्याथ को त्यागना होगा, और सामानाविकरण्य लक्षण की हानि भी होगी। श्रोयादवरप्रकाश के 
मत में जीव ओर ईश्वर ब्रह्म का अंरा माने जाते हैं जिस प्रकार म्त्तिका के अंश वने हुये घट और शराव 
से असद्‌ नहीं होता है उप्ती प्रकार ब्रह्म के अंश इश्वर ओर जीव में अभ्द नहीं हो सकता। अभेद होने 
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पर ईश्वर में सवज्षस्वादि गुणों के विरुद्ध अल्पज्चस्व ओर दुःखित्व इत्यादि दोष आ जाते हैं। इस प्रकार 
तीनों पक्षों में प्रतितदित अथ दोषदूषित है अतएव त्याज्य है। विशिष्टाह तसिद्धान्त में बशित अर्थ 
निदु 2 है, अतणव संग्राह्म है । 


है कक के तय गे 
प्रसये सृष्टो व बरह्मएश्वेतनावेतनवेशिष्टयस्थ समथनम 
प्रलतय एवं सृष्टि के कात़ में ब्रह्म चतनाचेतनविशिष्ठ होकर ही रहता हैं 


एतदुक्त भवति ब्रह्म बेबसवस्थितसित्यत्रवंशब्दार्थध्ुतप्रकारतयंव विचित्रचेतना- 
चेतनात्मकप्रप>चस्य स्थुलस्य सुक्ष्मस्य च सखद्भावः | तथा च “बहुष्यां प्रजायेय इत्यय- 
सर्थ: सम्पन्नों भवदि तस्यवेश्वरस्थ काग्रतया कारसतया च नानासंस्थानसंस्थितस्य 
संस्थानतया चिदचिहस्तुजातमवस्थित॒भ्िति । 


ई 4 + 


_ पर यह प्रश्न उठता हैँ कि उपतिपदों से विदित होता है कि सृद्ठि के पूब एक ब्रह्म ही था, 
इससे मानना पड़ता हैं कि प्रलयकाल में चतन ओर अचतन नहीं थे। उस समय चननाचतरनों के साथ ब्रक्ष 
का शरीरात्ममावमम्बन्ध केसे माना जा सकता है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्रीरामानुज़ स्वामी जी कहते हैं 
कि उपनिपर्दों से यह भो विदित होता है कवि व: ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण एवं निर्मित्त कारण है, साथ 
ही वह त्रह्म निविकार एवं निदाप सी है। निमत्त कारण होने से बह्म में सवज्ञत्व एवं सत्यसंकल्पत्व 
इत्यादि गुण सिद्ध होते हैँ । ब्रह्म ज़गतू का उपादान कारण होता हुआ निविकार है, इसमें विरोध उपस्थित 
होता हैँ क्योंकि जो कारण कायरूप में परिणत होता है वही उपादान कारण है। उपादान कारण विकार 
वाला होता है। यदि त्रह्म उपादान कारण है तो बह सविकार होगा, यदि ब्रह्म निविकार हे तो बह उपादान 
कारण नहीं बन सकता | ब्रह्म में निर्विकारत्थ एवं उपादानत्व साथ नहीं रह सकते, इनमें परस्पर विरोध 
हू | इस विराव को दर करने के लिये यह मानना पड़ता है कि प्रलयकालन में अत्यन्त सूच्मरूप में चेतना- 
चतनतत्त्व ब्रक्ष में संबद्ध रहते हैं। अतख्ब प्रकृति एवं जीव, शा्त्रों में अज एवं नित्य कहे गये हूँ । यदि 
जीवों को अनित्य मानें तो उनकी उत्पत्ति एवं विनाश मानना होगा । ऐसी स्थिति में दो दोप लग जायेंगे 
(१) जीव अपने द्वारा किये गये कर्मा का फल विना भोगे ही विनष्ठ हो जाते हैं। (२) उत्पन्न होने वाले नये 
जीवों को कन किये बिना ही फल् भोगना पड़ता है। ये दोनों दोष कम सिद्धान्त के अनुसार महान दोष 
हूं। इन दोपों को दूर करने के लिये जीचों को नित्य मानना पड़ता है। प्रलयकाल में ब्रह्म सूह््म चेतना- 
चतनों से विशिष्ट होकर रहता है। वह स्वयं निविकार रहता हुआ सूक्ष्म चेतनाचेतर्नों के द्वारा जगत्‌ के 
रूप में परिणत हो जाता है। इसलिये जगत्‌ का उपादान कारण कहलाता है। त्रह्म के निविकारत्व के साथ 
उपादान कारण॒त्व को बनाये रखने के लिये प्रलयकाल में भी सृक्ष्मरूप से चेतनाचेतनों का सद्भाव मानता 

(2 
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होगा। प्रत्यकाल में वे चेतनाचेतन ब्रह्म का परतन्त्र विशेषण वनकर रहते हैं। शरीर बनकर रहते हैं । 
इन विशेषणों से विशिष्ट होकर उस समय त्रह्म रहता है। प्रतयकाल में ब्रह्म केसा रहता हैं ! इस प्रश्त 
का उत्तर ब्रह्म को निमित्तकारण एवं उपादान कारण सानने वाले बैदिकों को इस प्रकार देता होगा 
कि प्रतयकाल में व्ञ्म सर्वज्ञव और सत्यसंकल्पत्व और शक्ति इत्यादि कल्याणगुणों से युक्त होकर 
रहता हैं, सूक्ष्म चेतनाचेतनरूपी शरीर से (परतन्त्र विशेषण से) विशिष्ट होकर रहता है। वही अर्ष 
सृष्टिकाल में म्थूत्त चतनाचतनों से विशिष्ट होकर रहता हैँ। प्रलयकाल में चेतनाचतन नामरूपांवश्ारहान 
होकर रहते हैं यही उनको सक्ष्मावस्था एवं एकत्वावस्था कही जाती है। सृश्टिकाल् में चेतनाचेतन 
नामरूप विभाग को प्राप्र करते हें, यही उनकी स्थूल्ावस्था एवं बहुत्वावस्था कहलाती हैं। त्रह्म शरीर बनकर 
परतन्त्र के रूप में अवध्यित चेतनाचेतनों के द्वारा प्रलयकाल में एकत्वावस्था को तथा स्॒टिकाल 
में बहत्वावस्था को प्राप्त होता हैं। अतरव उपनिषद्र बशन करती हे कि 'तरदक्षत बहु स्यां प्रजायेय | अर्थात्‌ 
उस पर्रह्म ने संकल्प किया कि (चेतनाचेतनों के द्वारा) एकत्वावस्था को प्राप्त हुआ में (उन चेतनाचेतर्नों के 
द्वारा) वहु बन जाऊँ, तद॒र्थ इत्पन्न होऊँ। सृष्टिकाल एवं प्रलयकाल में सदा चेतनाचेतनप्रपन्न ब्रह्म का 
परतन्त्र बिशेषण वनकर रहता है, स्वतन्त्र होकर नहीं। ब्रह्म सदा इससे विशिष्ट होकर रहता है। ब्रक्ष को 
समझ में लते समय चतनाचेतन तत्त्वों से विशिष्ट रूप में ही समझ में लाना चाहिये। जिस प्रकार देवदत्त 
को सुनते समय शरीरविशिष्ट देवदत्त समर में आता है, उसी प्रकार ब्रह्म को समझते समय चंतनाचतन- 
शरीरधारी ब्रह्म समर में आ जाता है। चतनाचेतन तत्त्व विशेषण रूप में समर में आ जाते हैं, उनको 
पृथक कहन की आवश्यकता नहीं । ब्रह्म जब कारण वनता है, तब सूक्ष्म चेतनाचेदन शरीरबारी होकर रहता 
है | अह्म जब कार्य वन जाता है तब स्थूल चेतनाचतन शरीरघारी होकर रहता है। दोनों ही परिस्थितियों 
में चेतनाचेतन तत्त्व शरीर के रूप में ब्रह्म का परतन्त्र विशेषण बनकर रहते हैं, स्वतन्त्र होकर नहीं । 
इसलिये ब्रह्म का चेतनाचेतनों के साथ सदा शरीरात्मभावसम्बन्ध बना रहता हैं | 


हि यृ कर अर व्पत के भर 
ठ्त्यस्य विशशलमसमनथूनम्‌ 
द्रव्य के विशपणत्व का समथन 

नतु च संस्थानरूपेरा प्रकारतयबंशब्दार्थत्व॑ जातिगुशयोरेब हृष्ठ न द्रव्यस्थ, 
स्वतन्त्रसिद्धियोग्यस्य पदाथस्यथवंशब्दार्थतयेश्वरस्य प्रकारमाच्त्वमयुक्तमिति चेतू, उच्यते- 

द्रव्यस्थायि दण्डकुण्डलादेद व्यान्तरप्रकारत्व॑ दृष्टमेव । 
यहाँ पर यह प्रश्न उठता हैं कि जाति और गुण द्रव्य के साथ गाढ़ सम्बन्ध रखते हैं, वे रहते 
ये कसी भी द्रव्य का छोड़कर अल्नग नहीं होते। अतरव उन जाति और गुणों के बाचक शब्द 
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उनको बतलाकर विरत नहीं होते, किन्तु उनका आश्रय बनने वाले द्रव्य तक को बतलाते हैं। उन शब्दों 
के द्वारा बतत्ञाया जाने वाला द्रव्य जातिविशिष्ट एवं गुशविशिष्ट रूप में वुद्यारूढ होता है। जाति और 
गुण इस द्रव्य के विशेषणरूप में उसी बुद्धि में भासते हैं। “यह गो है” इस प्रयोग में “यह” शब्द सामने 
उपस्थित द्रव्यविशेष का बाचक है। “गो” शब्द गोत्वजाति को वतलाता हुआ उसको आश्रय देने वाले 
द्रव्य तक को बतलाता है। अतणव वहाँ दोनों शब्दों के अथों का अभेद सम्बन्ध से अन्वय होता है वे 
शब्द समानाधिकरण अर्थात्‌ एकार्थवाचक माने जाते हैं। “यह घट नील है” इस प्रयोग में नीलशब्द 
नीलरूप को बतलाता हुआ उसको आश्रय देने वाले द्रव्य तक को वतलातवा है, अतएवं वहाँ उन दोनों 
शब्दों के अर्थों में अभेद सम्बन्ध से अन्बय होता है। वे दोनों शब्द समानाधिकरण अर्थात्‌ एकार्थवाचक 
माने जाते हैं । ये ज्ञातिवाचक शब्द तथा गुशवाचक शब्द जाति और गुण को प्रकाररूप में अर्थात्‌ 
विशेषशरूप में बतलाते हुये उनके आश्रय द्रव्य तक के जो वाचक होते हैं उसका कारण यही है कि 
जाति और गुए द्रव्य के साथ गाढ खबद्ध हैं, द्रव्य को छोड़कर अलग नहीं होते। जाति और गुण द्रव्य 
परतन्त्र हैं । यह वात द्रव्य में देखने में नहीं आती क्योंकि द्रव्य स्वतन्त्र सत्ता रखता है। बह दूसरे किसी 
द्रव्य से गाढ सम्बन्ध नहीं रखता। वह स्वतन्त्र प्रतीत होने वाला पदार्थ है। उसको किसी दूसरे द्रव्य 
का विशेषण बनकर भासित होने की आवश्यकता नहीं । विशिशद्ग त सिद्धान्त में चेतन ओर अचेतन द्रव्य 
माने जाते हैं। अतरव वे म्व॒तन्त्र रहने एवं प्रतीत होने योग्य हैं, इनको ईश्वर (जो दूसरा द्रव्य है) के प्रति 
प्रकार वनकर भासने की आवश्यकता नहीं । इनके वाचक शब्द इन्हीं को बतलाकर विरत हो सकते हैं। वे 
शब्द ईश्वर तक को नहीं बतला सकते। ये चेतनाचेतन द्रव्य ईश्वर का प्रकार वनकर क्यों रहेंगे, इनके 
बाचक शब्द भी ईश्वर तक को क्यों वतलायेंगे, यह अश्न है । इस प्रश्न का उत्तर यह हे कि द्रव्य भी दूसरे 
द्रव्य का प्रकार अर्थात्‌ विशेषण बनकर रह सकता है। लोक में कद्दा जाता हैं कि “यह पुरुष दण्डवाला है” 
वह पुरुष कुण्डलवाला है। यहाँ दण्ड और कुण्डल द्रव्य होते हुये पुरुष--जो द्रव्प्र है--के प्रति विशेषण 
बनकर प्रतीत होते हैं। इससे सिद्ध होता है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का विशेषण बन सकता है। ऐसी 
स्थिति में चेतनाचेतन द्रव्यों को ईश्वरद्रव्य के प्रति विशेषण बनकर भासने में किसी को भी आपत्ति नहीं 
करनी चाहिये । 


शरीरात्मकद्व्यवाचकशब्दानामात्मपयन्तवो धकतवस्य समर्थनम 
शरीरात्मकद्र॒व्य के वाचक शब्दों में आत्मपर्यन्त की बोधकता का समर्थन 


ननतु व्‌ दण्डादेः स्वतन्त्रस्थ द्रव्यान्तरप्रकारत्वे सत्वर्थोयप्रत्ययों दृष्टः, यथा दण्डी 
कुण्डलीति, श्रतों गोत्वादितुल्यतया चेतनाचेतनस्य द्रव्यभुतस्य वस्तुन ईश्वरप्रकारतया 
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सामानाधिक्रण्येन प्रतिपादन न युज्यते । अन्नोच्यते-गौरश्नो मनुष्यों देव इति भृतसद्धात- 
रूपाणां द्रव्याणामेव देवदत्तो मनुष्यो जातः पुण्यविशेषेश, यज्ञदत्तो गौर्जातः पापेन 
कम्मंणा, अन्यश्चेतनः पृण्यातिरेकेश देवो जात इत्यादि देवादिशरीराणां चेतवप्रकारतया 
लोकवेदयोस्सामानाधिकरण्येन प्रतिपादन दृष्टस । 


2 


5 


इस पर यह शंका होती हैं कि दण्ड आदि 

वन जाते हैं। वहाँ केवल दण्ड शब्द से दण्डवाले पुरुष का बोध नहीं होता। वहाँ दण्ड शब्द के साथ 
वाला” इत्यादि शब्दों--जो संस्कृत भाषा के मत्वर्थीयप्रत्यव के समानाव के हैं--को जोड़कर “दण्डबाला” 
ऐसा कहने पर ही दण्डवाले पुरुष का बोध होता है। जातिबाचक गोशब्द गुणबाचक नील आदि शब्द, 
विना “बाल्ञा” इत्यादि शब्दों का सहारा लिय ही गोत्वजाति वाले पदाथ का तथा नीलरूप वाले पदार्थ 
का बांध करात हैं, द्रव्यवाचक दण्ड आदि शब्द वाला" इत्यादि शब्दों का सहारा लेकर ही “दण्डवाले” 
इत्यादि अथां का वतलाते हूं | विशिष्ठाई तसिद्धान्त के अनुसार चेतन और अचतन द्रव्य हैं। यदि वे इश्वर 
का विशेषण होकर भासेंगे तो चतनाचतनवाचक शब्द वाल्ना” इत्यादि शब्दों का सहारा लेकर ही ईश्वर 
तक का बोध करा सकते हैं। चेवनाचतरवादक २ 55 “बाला” इत्यादि शब्दों का सहारा लिये बिना ईश्वर 
तक का बाघ नहीं करा सकते हें “वाला” इत्यादि शब्द साथ न जुड़ने पर चेतनाचेतनवाचक उसी प्रकार 
चतनाचतन पदा्था को वतल्ञाकर विरत हो जायेंगे, जिस प्रकार केवल दण्डशव्द दण्डमात्र को बतलाकर 
दिरत हो ज्ञाता है। एसी स्थिति में विशिष्टाह्तसिद्धान्त में चेतनाचतनठ्रव्यवाचक शब्दों को गशवाचकऋ 
एवं ज्ञानिवाचक शब्दों के समान मानकर यह कहना--कि जिस प्रकार जतिवाचक शब्द और गुणवाचक 


२2 


शब्द जाति ओर गुणों को वतलाते हय उनका आश्रय वनन वाले द्रत्य तक का वें ते हैं बसे ही 


द्रव्य स्वतन्त्र होते हुये कभी २ दूसरे द्रव्य के विशेषण 


०| 


7 


चतनाचतनद्रव्ववाचक शब्द भी उन द्रव्यों को बततक्ताते हुय उनका आत्मा बने हये ईश्वर तक का वोध 
कराते हँ--केसे संगठ हो सकता है १ जाति और गुण द्रव्य परतन्त्र पदार्थ हैं, इसलिये उनके बाचक शब्द 


द्रव्य तक का बाघ करा सकते हैं चेतनाचेतनद्रव्य दण्ड आदि की तरह स्वतन्त्र पदार्थ हैं, इनके वाचक 
शब्द “बाल्ा" इत्यादि शब्दों का सहारा लिये बिना ही कैसे इश्वर तक का बोध करा सकते हैं । चतना- 
चतन द्रव्यां को जाति और गुण के समान केसे मान सकते हैं ? यह शंका हैं। इसका समाधान यह है कि 
जिस अकार जाति व्याक्त के और गुण द्रव्य के परतन्त्र होकर रहते हैं, उनका सम्बन्ध छोड़कर रह नहीं 
सकते, वैसे ही शरीर द्रव्य होने पर भी आत्मा का परतन्त्र होकर रहता है, आत्मा का सम्बन्ध छटने पर 
उसी रूप म॑ एक क्षण भी रह नहीं सकता, आत्मसम्वन्ध छूटते ही मिटने लगता है। भल्ले ही दर्ड आदि 
द्रव्य स्व॒तन्त्र होकर रह सकें, किन्तु शरीर द्रव्य आत्मा को छोड़कर स्वतन्त्र हाकर रह नहीं सकता | अन्यान्य 
द्रव्य आर शरीर द्रव्य सें यह महान्‌ अन्तर है। इस अन्तर को हृदयंगम करते पर यह बात समझ में आ 
जावेगा के स्वतन्त्र दण्ड आई द्रव्याँ के बाचक शब्द “बाल।” इत्यादि शब्दों का सहारा लेकर ही दण्ड 
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वाले पुरुष को दता सकते हैं, किन्तु सद्दा आत्मा के प्रति परलन्त्र होकर रहने वाले क द्रव्य के वाचक 
शब्द विना वाला” इत्यादि शब्दों का सहारा लिये ही इन शरीरों के आत्मा तक का छत करा बे हे 
यह निर्णय लौकिक प्रयोगों पर ध्यान देने पर छृददयंगम हो जाता है। लोक में गो ञश् महुष्य ओर दब 
इत्यादि शब्द विभिन्न शरीरों के बाचक माने जाते हैं, ये शरीर पद्चम हाभूतों के मिश्रण से वने ह ये द्रव्य हें । 
इन शरीरों के बाचक शब्द आत्मा तक का बोध कराते देखे गये हैं । लोक में यह कहा जाता दे कि दब 
पुस्यविशेष से मनुष्य पेंदा हो गया है, यज्ञदत्त पापकम के कारण बैल बन गया है, दूसरा चेतन आविक 
पुण्य के कारण देव हो गया है इत्यादि | पुण्य और पाप आत्मा में रहते हैं। देव मनुष्य गो इत्यादि शब्द 
शरीर्वाचक हैं, शरीर और आत्मा भिन्न २ पदाथ हैं। पुण्य से देवदत्त मनुष्य वत गया” इस प्रयोग का 
यह अर्थ नहीं हो सकता कि देवदत्त आत्मा मनुष्य शरीर वन गाया है, किन्तु यही अर्थ है कि देवदत्त आत्मा 
मनुप्य गरीर बाला बन गया छ्ठे । ऐसे हो दूसरे प्रयोगों का भी अथे सममना चाहिये । यहाँ शरीरवाचक 
मनुष्य आदि शब्द, विना 'वाल्ला” इत्यादि शब्दों का सहारा लिये ही मलुष्य शरीर वाले जम तक का 
बोध कराते हैं। इसका कारण यही हैं कि जिस प्रकार जाति का व्यक्ति के प्रति परतन्त्र निशकित बनकर 
रहना स्वभाव हैं, जिस प्रकार गुण का द्रव्य के प्रति परतन्त्र विशेषश बनकर कक स्वभाव है उसी श्रकार 
ही शरीर द्रव्य का भी आत्मा के प्रति परतन्त्र विशेषश बनकर रहना स्वभाव हैं । कप शव जा 
गच्द “वाला” इत्यादि ६वदों का सद्दारा लिये विना ही आत्मा तक का बोध कराने में समथ होते हैं । 
लेन लो द्रव्य ईश्वर का शरीर है, इश्वर इनका आत्मा हैं। इसलिये चेतनाचेतनवाचक्र शब्द भी शरीर- 
वाचक होने के कारण चेतनाचेतनों को बतलाते हुये इनमें अन्तरात्मा के रूप में अवस्थित ईश्वर तक का 
बोव करा सकते हैं | 


0६ 





प्रकार्तेकस्वमावपदर्थवाचकशब्द[नां विशेष्यपर्यन्तबोधकलस्प ममर्थनम्‌ 
अप्रथक्‌ सिद्ध विशेषशवाचक पर्दों की विशेष्यपर्यन्तबो घकता का समर्थन 
ग्रयमर्थ:--जातिर्वा गुरशो वा द्रव्य वा न तत्नादर: । कडुचन द्रव्यविदेष प्रति 
विशेषशतयेव यस्यथ सद्भावस्तस्थ तदपृथक्सिद्ध स्तत्थकारतया तत्सामानाधिकरण्येत 
प्रतिपादन युक्तघु । यस्‍्य पुनद्र व्यस्य पृथकसिद्धर्येव कदा“चत्क्वचिद द्रव्यान्तरप्रकारत्व- 
(सष्यते, तत्र सत्वर्थोयप्रत्यय इति विशेष: । 


भय 


यहाँ पर यह प्रश्न उठता है. कि जहाँ पर जो पदार्थ स्वयं अद्व्य होता हुआ द्रव्य के प्रति विशेषण 

; 70 सा दि कक ५ नाप ा 
होकर रहता है वहीं उस पदार्थ को वतलाने वाला शब्द उसका आश्रय वनन वाल द्रव्य तक को वता 
सकता है। बैसे पदार्थ ज्ञाति और गुण हो हैं। इनका वाचक शब्द द्रव्य तक को बता सकता है। यदि कहीं 
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एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का विशेषण बनकर रहता है तो वहाँ विशेषण द्रव्य का वाचरक शब्द, विशेष्य द्रव्य 
को लक्षणा से ही बता सकता है। आत्मा के प्रति विशेषण बनने वाले शरीर द्रव्य का वाचक मनुष्यादि 
शब्द लक्षणा से ही आत्मा को बता सकता है, शक्ति से नहीं। ऐसी स्थिति में विशिष्ठाद्े त सिद्धान्त में यह 
कैसे माना जाता है कि शरीरबाचक शब्द आत्मा को शब्दशक्ति से बताते हैं ? यह प्रश्न है। इस प्रश्न का 
उत्तर श्रीरामानुज स्वामी जी ने इस प्रकार दिया कि कौनसा शब्द आश्रय द्रव्य तक का वाचक है ! इस 
प्रकार प्रश्त उपस्थित होने पर कोई यह उत्तर देते हैं कि जातिबाचक शब्द जाति का आश्रय बनने वाल 
पदार्थ तक का बाचक होता हैं | उनका यह उत्तर समीचीन नहीं क्योंकि इनके कथन के अनुसार गुशवाचक 
शब्द गुण वाले द्रव्य तक के बाचक नहीं बनेंगे । लोक में वे द्रव्य तक के बाचक माने जाते हैं। उम्र प्रश्न 
का यदि कोई यह उत्तर दे कि गुशवाचक शब्द गुणों का आश्रय वनने वाले द्रव्य तक के बाचक होते हैं, 
तो उनका यह उत्तर भी समी चीन नहीं क्योंकि उनके कथन के अनुसार जातिवाचक शब्द जात्याश्रय व्यक्ति 
के वाचक नहीं बनने पायेंगे । लोक में जातिवाचक शब्द जात्याश्रय व्यक्ति के बाचक्र माने गये हैं। इसी 
प्रकार यदि कोई उपयु क्त प्रश्न का यह उत्तर दे कि विशेषण वने हुय शरीर द्रव्य का बाचकर आश्रय आत्म- 
द्रव्य तक का वाचक होता हे-तो उनका यह उत्तर सी अन्यान्य स्थल में निर्वाह न होने के कारण असमीचीन 
ही है| ऐसी स्थिति में यह ॥श्न उठता है कि उपयु क् प्रश्न का समीचीन उत्तर क्या है ? उत्तर यह हैं कि 
किसी द्रव्य के प्रति विशेषण वनकर रहना हीं जिस पदार्थ का स्वभाव है, वह पदार्थ छस द्रव्य से गाढ़ 
सम्बन्ध रखता है, उस द्रव्य को छोड़कर रह ही नहीं सकता अतएब बह पदार्थ उस द्रव्य का प्रकार 
अर्थात्‌ विशेषण बनकर थी ब्रतीत होता है, उस पदार्थ का बाचक शचद आश्रय देने वाले द्रव्य तक का 
बाचक होता हैं। बेस पदा4 जाति गुण ओर शरीर ये तीन ही हैं। इनमें जाति, व्यक्ति को छोड़कर न रह 
सकने के कारण व्यक्ति का विशेषण बनकर रहती हैं, यह इसका स्वभाव है, अतएव ज्ञातिवाचक गो 
इत्यादि शब्द व्यक्ति का वाचक हो जाता है। गुण, द्रव्य को छोड़कर न रह सकते के कारण द्रव्य का 
विशेषण बनकर रहता है, यह इसका स्वमाव है । अतएव गुशवाचक नील आदि शब्द गुण वाले द्रव्य तक 
के बाचक होते हैं। शरीर आत्मा को छोड़कर नहीं रह सकने के कारण आत्मा का विशेषण बनकर रहता 
है, यह शरीर का स्वभाव है, इसलिये शरीरवाचक मनुष्य आदि शब्द आत्मा तक का वाचक हो जाता 
है। इस प्रकार व्यवस्था देनी चाहिये। जहाँ स्वतन्त्र रहते वाला द्रव्य कहीं किसी समय किसी द्रव्य का 
विशेषण बनता है, वहाँ “बाला” इत्यादि मत्वर्थीअप्रत्यय की आवश्यकता होती है। “बाला” इच्यादि शब्दों 
का सहारा लेकर ही वह शब्द-ज्ञो विशेषण द्रव्य का बाचक है-विरोष्य द्रव्य को बता सकता है। दण्ड 
स्व॒तन्त्र रहने बाला पदाथ है, यदि बह कहीं पुरुष का विशेषण वनता है तो दण्डबाचक शब्द “बात्ा” 
शब्द का सहारा लेकर ही दर्ड वाले पुरुष को बताता है। “दण्डबाला” कहने पर ही दण्ड वाले पुरुष का 
बोध होता है, केवल दण्ड कहने पर नहीं । 


आप] 
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न ' ५).  फ् ल्‍्ईल 
कह चैदाथसंग्रह: १७७ 





सर्वेष शब्दानामीशरवावकलस्य प्रतिपादनस) 


सभी शब्दों की इंश्वरचाचकता का प्रतिपादन 


एवमेव स्थावरजद्भमात्मकस्य सर्वस्य वस्तुत ईश्वरशरीरत्वेन तत्प्रकारतयेव स्वरूप- 
सद्भाव इति तत्प्रकार। ईश्वर एवं तत्तच्छब्देनाभिधीयत इति तत्सलामानाधिकरप्येन प्रति- 
पादन युक्तस, तदेतत्थव पुवमेव नामरूपव्याकरराश्रुतिविवरण] प्रपड्चिचितस्‌ । 


| पर यह प्रश्न उठता है कि शरीरवाचक मसनुष्यादिशब्द भले ही जीवात्मा तक के वाचक हों, 
जगत्‌ में विद्यमान सभी पदार्था के बाचक शब्द ईश्वर तक के बाचक क्य्रॉकर हो सकते हैं ? इसका उत्तर 
यह है कि जगन्‌ में अन्तर्गत स्थावर जंगमात्मक सभी पदाथथ इंश्वर का शरीर हैं, ईश्वर के प्रति विशेष 
वनकर रहना यही इनका स्वभाव है। इसलिये स्थावर लंगस इत्यादि पदार्था के बाचक शब्द इन पदार्थों 
का अन्तरात्मा बनने वाले ईश्वर तक के बाचक होते हैूं। यह युक्त ही है। ततत्वदार्थों के वाचक शब्द 
परमात्मा के बाचक होते हैं। यह अऋथ इसके पूर्ज ही वासरूपत्याकरण श्रति का अर्थ करते समय विस्तार 
से कहा गया हैं। इन सब विवेचनों से यह सिद्ध होता हैं “तक्त्वर्मास” इस वाक्य में जीववाचक त्वंशब्द 
जीवान्तर्यासी ब्रह्म को वतलाता डे, तच्छुच्द जगत्कारण त्रक्म को बतलाता है। दोनों ब्रह्म वास्तव में एक 
हं। इसलिये वहाँ अभद:सर्देश सगत हो जाता है। यह असदर्निर्देश जीव ओर ब्रह्म में शरीरात्मभाव के 
कारण प्रदत्त हुआ है, उनमें स्वूपक्य के कारण नहीं। जीव ओर बद्म सें स्वरूपेक्य नहीं होता, किन्तु 
शरीरात्मभावसम्बन्ध ही है । 


+हृतसिद्धान्त एकविज्ञानंन सदविज्ञानप्रतिज्ञाण उपपन्नलम 


5 


वशिष्टाद्व त सिद्धान्त में सबविज्ञानप्रतिज्ञा का समन्वय 


-थ? 
"2 
या, 
(८ 
४०४८ 
) 
् 


ग्रतः प्रक्ृतिपुरुषमह॒द डुगर-तन्माज-सुतेन्द्रिय-तदारब्धचतुदंशभुवनात्मकब्रह्माण्ड- 
तदस्तंवत्तिदेवतियडःमनुष्यस्थावरादिसवंप्रकारसंस्थानसं स्थत कार्यमपि सर्व ब्रह्म वेति 
कारणभुतबहादिज्ञानादेव सर्च विज्ञातं भवतीत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानसुपपन्चतरस । 

सद्विया के आरम्सम में यह जो अतिज्ञा कही गई है कि एक को जानने से सब कुछ ज्ञाना जाता है | 
यह प्रतिज्ञा भी विशिशद्व तसिद्धान्त में अच्छी तरह से लग जाती हैं। सृष्टि समय में मूल प्रकृति महान्‌ 
अहृकार पंच तन्मात्रा एकादश इन्द्रिय ओर पंचमहाभूत इस भ्रकार २३ तक्त्वों के रूप में परिणत होती है । 
इन तत्त्वों से अनन्त ब्रह्माण्ड बनते हैं. जिनमें प्रत्येक के अन्दर १४ भुवन रहते हैं। इन भुवर्नों में देव 
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मनुष्य तियक्‌ और स्थावर आदि के रूप में विविध कार्य पदार्थ रहते हैं। इनमें अवान्तर भेद अनन्त हैं, 
प्रत्येक की रचना भिन्न २ है। इस प्रकार विविध प्रकार के संनिवेशों को लेकर रहने वाले सभी कार्य पदार्थ 
ब्रह्म ही हैं क्‍योंकि ब्रह्म इनके अन्दर अन्तरात्मा के रूप में विराजमान होकर इन रूपों को अपनाये हुये 
इस श्रकार विविध कार्य भी त्रह्म हैं कारण भी त्रह्म है। कार ब्रह्म] को सममने से सभी कार्य पदा५ समझे 
जा सकते हैं | इस प्रकार उस प्रतिज्ञा का समन्वय विशिष्टद्े ततिद्धान्त में सुप्ठु प्रकार से हो जाता है। 


ह झं जे फ त्‌्‌ के अ#2 कृः 
गरारात्मभावनव जगता बअद्यत्मकलम 
जगत्‌ के ब्रह्मात्मकत्व में शरीरात्ममाव सम्बन्ध का हेतुत्व प्रतिपादन 


तदेव॑ कार्यकारणभावादिमुखेन क्ृत्स्तस्थ चिदर्चिद्ृस्तुनः परकब्रह्मप्रकारतया 
तदात्मकत्वमुक्तम । 


यह सम्पूणें चतनाचतनप्रपश्च अद्यात्मक है, क्योंकि ब्रह्म इस प्रपन्न में अन्तरात्मा के रूप में 
अवस्थित हैं, यह प्रपद्च ब्रह्म का शरीर बनकर रहता है. अतण्व ब्रह्म का विशेषण हो जाता है| इस बात 
को कार्यकारणभाव आदि के द्वारा “नन्मुला: सोम्येमा: सर्वाः प्रजा; सदायतता., सत््रतिष्ठा।, ऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌' 
इस वाक्य ने सिद्ध किया है। इसका अथे हें-ये सभी उत्पन्न होने वाले पदार्थ सत्‌ ब्रह्म से उत्पन्न हुये हैं 
सतू ब्रह्म के द्वारा घृत रहते हैं, अन्त में सम्‌ त्रह्म में लीन होने वाले हैं इसलिय ये सब ब्रह्मात्मक हैं । इस 
प्रकार कार्यकारणभाव ओर धार्यधारकमावसम्बन्ध का वन करके इस श्रृतिवाक्य ने शरीरात्मभाव के 
आधार पर इन प्रपद्च को त्रह्मात्मक लिद्ध किया है, स्वरूणेक्य को लेकर नहीं | 


इचरगत निविकारतोपादानलयारविरोधेन ममरथनम 
ईश्वर के निविकारत्थ एवं उपादान कारणत्व का समर्थन 
नतु च परस्य ब्रह्मरा: स्वरूपेरण परिणामास्पदत्व॑ तिविकारत्वनिरवषहत्वश्रति- 
व्याकोपप्रसद्भः न निवारितम, “प्रकृतिश्र प्रतिन्ञाहृष्टान्तानुपरोधा” वित्येकविज्ञानेन सर्व- 
विज्ञानप्रतिन्ञान मृत्तत्कायंहृष्टान्ताभ्यां परमपुरुषस्यथ जगदुपादानकारणत्थ॑ च प्रतिपादितम्‌, 
उपादानका रखत्व॑ च परिणामास्पदत्वसेव, कथमिदशुपपद्ते । श्रत्नोच्यते-सजीवस्य 
प्रप>चस्याविशेषेश कारखत्वमुक्तमू, तत्रेश्वरस्य जीवरूपपरिणशामाभ्युपगमे “नात्मा श्रतते 
नित्यत्वाच्च ताभ्य:” इति विरुध्यते, वेषम्पनंघृ प्यपरिहारथ जीदानामनादित्वाभ्युपगमेन 
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# बेद।थसंभ्रहू: & श्थुू 


प््फनन्ख्रन्त 





तत्तत्कमंनिमित्ततया प्रतिपादितः “बंषम्यनंघरूं प्ये ऋ सापेक्षत्वात्‌” “न कर्माविभागादिति 
चेच्नानादित्वादुपपद्यते चाप्टुपरूभ्यते चे” ति अ्रक्ृताभ्यागमक्ृतविप्रणाशप्रसड्ध शव अ्रनित्य- 
त्वेडसिहित: । तथा प्रकृतेरप्पनादिता श्रुतिभिः प्रतिपादिता-“अज!मेकां लोहितशुक्ल- 
कृष्णां बह्नीं प्रजां जनयन्तीं सहपास्‌ । “अ्रजों ह्वा को जुघमारणोड्ुशेते जहात्येनां भुक्त- 
गीगामजोघत्य:” इति प्रकहृतिपुरुषयोरजत्वं दशिदघ्‌ । “गप्रस्मान्मायी सुजते विश्वमेतत्त- 
स्मिश्रान्यों सायया संनिरुद्ध, “मायां तु प्रकृति विद्यास्मायितं तु महेश्वर” सिति, 
प्रकंतिरिव स्वरूपेश विकारास्पदर्मिति चर दर्शयति “गौरनाइन्तवती सा जनिन्नी भृत- 
भाविनी” इति च। स्मृतिश्र भवति-“भ्रकृति पुरुष चेच विद्धचननादी उभावषि” “भूमि- 
रापोडइनलो वायु: ख॑ सनो बुद्धिरिव च” । अहडूुपर इतीयं मे भिन्ना प्रकृतिरष्ठधा । 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रक्नत विद्धि मे परास्‌ । जीवभुता महावाहो ! “ययेदं धायंते जगत” 
“प्रकृति स्वामवष्टस्य विसृजासि पुनः पुनः” “मयाडध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचराचरस” । 
इत्यादिका । एवं च प्रकृतेरपोश्वरशरोरत्वात्प्रकृतिशब्दोषपि तदात्मशृतस्थेश्वरस्य तत्प्रकार- 
संस्थितस्यथ वाचक: पुरुषशब्दोडषपि तदात्मभूतस्येश्वरस्थ पुरुषप्रकारसंस्थितस्य वाचकः । 
अतस्तद्दिकाराशासपि तथवेश्वर आत्मा । तदाह “व्यक्त विष्युस्तथा5व्यक्त' पुरुष: काल 
एव च “स एवं क्षोपको बहान्‌ !। क्षोस्यश्व परमेश्वर:” इति । श्रतः प्रकृतिप्रकारसंस्थिते 
परमात्मति प्रकारभूठपकृत्यशे विकार: प्रकार्यशे चाविकार:, एबमेव जीवप्रकारसंस्थिते 
परमात्मनि च प्रकारभूतजीवांधे सर्वे चापुरुषार्णा:, प्रकार्यशों नियन्‍्ता निरवधच्यः सर्व- 
ल्याशग॒रणाकरः सत्वपद्धूल्प एवं। तथः च सति कारणावस्थ ईश्वर एवेति तदुपादानक- 
जगत्कार्यावस्‍्थो5पि स एवेति कार्यक्रारश योरतन्यत्वं स्वश्र॒त्यविरोधश्व भवति । 


पे 


यहाँ पर पूथपक्षी इस पूर्वपक्ष॒ को रखते हैं. कि परअह्य जगत्‌ का उपादानकारण कहा जाता है। 
उपादानकारग वही हाता है जो कार्यरूप में परि शत होता है। यदि ब्रह्म का स्वरूप ही इस जगत्‌ के रूप 
स॑ परिणत होता है तो बह निर्विकार एवं निर्दोष रह नहीं सकता । श्रतियाँ ब्रह्म को निर्विकार एवं निर्दाष 
बताती हू इसल्िय मानता पड़ता है कि ब्रह्म स्वरूप से जगत्‌ के रूप में परिण॒त नहीं होता । “प्रकृतिश्व 
अतिजाहट्टान्ताचुपरोधात्‌”ः इस बह्यसूत्र से ब्रह्म जगत्‌ का उपादानकारण सिद्ध किया गया है। इस सूत्र का 
अथ यह है कि ब्रह्म जगतू का उपादानकारण हे क्योंकि उपनिषदों में यह प्रतिज्ञा वर्शित है कि एक को 
जानन स सत्र कुछ जाना जा सकता है। इस अतिज्ञा का समर्थन करने के लिये मृत्तिका और उसका कार्य 
दृथान्त रूप में कहे गये हैं। झत्तिका ही घट आदि कार्य पदार्थों के रूप में परिणत होती है इसलिये 
सातका और घटादि पदार्थ एक ही वस्तु हैं। सत्तिका को जानने से घटादि कार्य पदार्थ जाने ज्ञाते हैं । 
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झत्तिका घटादि का उपादानकारण है। उसी प्रकार प्रकृत में यह समझना चाहिये कि ब्रह्म जगतू क हप 
में परिणत हो ज्ञाता है, त्ह्म और जगत्‌ एक ही वस्तु है, ब्रह्म को जानने से जगत्‌ जाना जाता है। इम 
प्रकार प्रतिज्ञा और दृष्टान्त के अनुसार ब्रह्म जगन्‌ का उपादानकारण सिद्ध होता है। यह उपयु क 
ब्रह्मसत्र बतलाता हैं । यहाँ पर यह विरोध उपस्थित होता है कि द्रह्म यदि जगत्‌ का उपादानकारए अर्थात 
जगत्‌ के रूप में परिणत होने वाला कारण माना जाता है तो वह निविकार एवं निर्दोष रह नहीं सकता, 
यदि ब्रह्म को निविकार एवं निर्दोष माना जाय तो वह उपादानकारणश नहीं वन सकता। उपादानत्व एवं 
निर्विकारत्व परस्पर विरुद्ध घममे हैं। इनका एक ब्रह्म में कैसे समावेश हो सकता है ? यह पूवपत्ष है। इस 
पू्वेपक्ष का निराकरण करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि ब्रह्म साज्ात्‌ जगत्‌ का उपादानकारण 
नहीं, किन्तु प्रकृति पुरुषों के द्वारा जगत्‌ का उपादानकारण है। ब्रह्म स्वयं निर्विकार होता हुआ प्रक्नति 
ओर पुरुष के द्वारा जगन्‌ का उपादानकारण दन जाता है। इसलिये निर्विकारत्व और उपादानत्व ये दोनों 
बातें त्रह्म में रंगत हो जाती हैं। यह समाधान इस बात पर अवलम्बित हे कि प्रकृति और पुरुषों का 
प्रलयकाल में सी सद्भाव हैं। यदि वे प्रत्नयक्ाल में नहीं रहते तो उनके द्वारा ब्रह्म के परिणाम की बात नहीं 
घट सकती । यदि सूक्ष्मदष्टि से विचार किया जाय तो प्रत्ययकात में भी प्रकृति पुरुषों का सद्भाव सिद्ध 
होता है अब वह विचार प्रस्तुत किया जाता है। ब्रह्म को ज़गत्‌ का उपादानक रण कहने वाले वाक्‍्यों 

यह सिद्ध होता है ब्रह्म समान रूप से चतनपदाथों ओर अचेतनपदार्था का उपादानकारण है। इससे «दि 
यह माना जाय कि ईश्वर जीवरूप में परिणत होता हू तब तो “नात्मा श्रुदेनित्यत्वाच्य ताभ्य:” इस बद्यसूत्र 
से विरोध उपस्थित होगा | बह्मसूत्र का यह अर्थ है कि जीवात्मा उत्पन्न नहीं होता क्योंकि श्रति में जीवात्मा 
नहीं जन्मन बाला कहा गया हूँ, तथा श्रतियों से जीवात्मा नित्य सिद्ध होता है । इससे मानना पड़ता है कि 
जीवात्मा उत्जन्न नहां हाता। यह उदाद्वत ब्रह्मसत्र का अथ है। इसस जीव नित्य एवं अजन्मा सिद्ध होता 
है । किच, वअसूत्रकार ने एक शंका का परिहार किया है, उससे भी जीव नित्य सिद्ध होता है। बह शंका 
यह हैं कि ब्रह्म सृष्टि करते समय कई जीवों को अच्छे शरीर देता है, तथा कई जीबों को निक्ृ? शरीर देता 
हैं। इसी प्रकार कइयों को सुख देता हैं, कइयों को दःख देता है। इससे ब्रह्म में वैषम्य दोप आ जाता 
हे । किच ब्रह्म जिनको निहूष शरीर एवं दुःख देता हैं, उनके प्रति बह निरदेय हो जाता है। उसमें निर्देयत्व 
दोष आ जाता है। इन दोषों का परिहार केसे किया ज्ञाय ? यह शंका हैं, इस शंका का समाधान करते 
हुये ब्रह्मसूत्रकार ने कहा कि ब्द्म में वैषस्थ एवं निर्देयत्व दोष नहीं आता क्योंकि ब्रह्म जीवों के कर्मों दी 
आर ध्यान देकर उन कमा के अनुसार इष एवं अनिए फर्लों का प्रदान करता है। पुण्य कर्म करन वालों 
को उत्क्षष्ट शरीर एवं खुख देता ह। पापकम करने वालों को निकृष्ट शरीर एवं दुःख देता है। यदि बक्ष 
कर्मा की ओर ध्यात दिये बिना मनमाना ऐसे ही फञ्न देता हो तो उसमें वैषम्य एवं निर्देयत्व दोष अवश्य 
लगता । किन्तु ब्रह्म जीवों के कर्मानुसार फल देता ह अतएव इसमें ये दोष नहीं लगते । उपयु क्त 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[07097]030९0 7#7णा - ॥:/0000075.0फत9,९0णा 


# वेदाय संग्रह: # है 





शंकाससाधान “वैपम्थनैद्ध प्ये न सापेक्षत्वात्‌” इस बहमसूत्र में कहा गया है। आगे के “न कर्माविभागादिति 


सत्र में एक शंका का परिहार बर्शित हैं। डससे भी जीव का 
नित्यत्व सिद्ध होता है। वह शंका यह है कि रूृष्ठि के पू्च जीब रहते ही नहीं, इस समय बिना किसी विभाग 
के केवल ब्रह्म ही रहता है, उस समय जीव न हाँ तो उनके कमे केस रह सकते हैं। मानता पड़ेगा कि 
प्रलयकाल में जीवाँ के कर्म भी नहीं रहते ह8ै। ऐसी स्थिति में यह केसे माना जा सकता है कि जीवों के 
कर्मानुसार सृष्टि में वैषम्य हाता है, यह शंका है। इसका परिहार इस प्रकार किया गया है कि जीव और 
उनका कर्मग्रवाह अनादि हैं। अनादि होने पर भी यह कहा जा सकता है कि उस समय नित्रिसाग ब्रह्म 
रहता है क्योंकि प्रलयकाल में जीव नामरूप विभाग को छोड़कर ब्रह्म में घुज्ञ मिल कर लीन रहते हैं, उस 
समय वे ब्रह्म के शरीर के रूप में भी कहने योग्य नहीं हैं। इस प्रकार अत्यन्त सृच्मरूप में प्रलयकाल 
में भी जीवों का सद्भाव मानना चाहिय | अन्यथा बहुत से दोष उपस्थित होंगे जिनका परिहार कठिन है । 
वे दोष ये हैं कि जीव यदि प्र्य में पूणरीति से नए हो जायेंगे तो रष्टिज्ाल में नये जीवाँ की सृष्टि माननी 
होगी । इन नये जीवों ने तो इसके पूर्व कुछ कमे किया ही वहीं, इनको क्‍यों विविध फक सोगना पड़ता है ९ 
न किये गये कर्मा का फल यदि भोगना पड़े, यह महान्‌ अन्याय है। तथा यह भी मानना होगा कि पू्े- 
कल्प के जीव अपने द्वारा किये गये बहुत से कर्मा का फल विना भोगे ही नए हो गये, उनके कम भी 
उनके साथ नट हो गये। फलसोग के बिना कर्मो का नाश सानना भी महान्‌ दोष हें। इन दोषों को ही 
“ग्रकृताम्यागम' ओर “कृतविप्रणाश” कहते हैं। इन दोपों का परिहार करने के लिये यह मानना होगा कि 
पूवेकल्प में अवस्थित जीव पुनः सृष्टि में कर्मानुसार जन्म लेते हैं. और फल भोगते हैं| इससे प्रलयकाल में 
भी जीव ओर उनके कमप्रवाहोँ का सद्भाव फलित होता है । अतएव ये अनादि माने जाते हैं | जीव अनादि 
हैं यह अर्थ शास्त्रों में वर्णित है। जीव और उनके कर्म अनादि होने के कारण यह सिद्धान्त पक्का हो 
जाता है कि ब्रह्म जीवों के कर्माठुलार तिविध शरीर एवं कमफल का प्रदान करता है। ब्रह्म में कोई दोप 
नहीं ज्गता | ब्रह्मसृत्रकार के इस निर्णय के अनुसार जीव अजन्मा एवं नित्य सिद्ध होते हैं, य त्रह्म का 
परिणाम नहीं हो सकते। अभ्रतियों से सिद्ध होता है फि प्रकृति भी अनादि है। वे श्रुतिबचन ये हैं कि-- 


चेन्नानादित्वादपपद्मते चाप्युपलम्यते च इमसब्र 


(१) अजामकां लाहितशुक्नक्षष्णा बह्दी प्रजा जनयन्तों सख्पाम्‌ । 


ऋजो हां को जुपमारोज्तुणेत जहात्येगां भ्ुक्तमोगामजोडन्य: ।। 


अर्थात तेज जल ओर प्रथिवी के रूप में परिणत होने के कारण उनेे रक्त श्वेत ओर कृष्ण रूप को 
अपनाने बाली, अपने समान रूप वाली बहुत प्रज्ञा को उत्पन्न करने वाली, एवं जननरहित प्रकृति का प्रीति 
से सब॒न करता हुआ एक जननरहित वद्धजीव उसमें पड़ा रहता है दूसरा विद्वान जीव विरक्त होकर इस 


प्रकृति को-जिसका भोग भोगा गया हे-छोड़ देता है। इस वचन से प्रकृति ओर ८रुष जननरहित छहे गये 
हैं, तथा प्रकृति जगद्र प में परिणशत हाने बाली कही गई हैं । 
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(२) अस्मान्‌ मायी सजते विश्वमेतत्‌ तस्मिश्वान्यों मायया संनिमद्ध: । 
माया तु प्रकृति विद्यान्मायित तु मरहेँश्वरम ॥। 
अर्थात्‌ मायाग्रेरक परमात्मा इस माया से इस विश्व की सं्टि करते हैं । दूसरा जीव इश्वराश्रित 
माया से मोहित रहता है। त्रिगुशात्मिका प्रकृति को विचित्र और आश्चयेमय सृष्टि का कारण दोने से 
माया समझे, मायाग्रेरक को मह्देखर समझे । इस वचन से सिद्ध होता है कि ईश्वर प्रकृति के द्वारा जगत्‌ 
की सृष्टि करते हैं 
(३) “गौरनाइन्तवती सा जनित्री भृतभाविनी  अथ तू इश्चर को लीजारस देने के कारण भी के 
समान बनने वालों प्रकृति आद्यन्तशूस्य है अर्थात्‌ उल्त्तिविनाशरहित है, यह समष्टि एवं व्यक्ठि सृद्ठ 
करने वाली है । इस वचन से मिद्ध होता है कि प्रकृति स्वरूप से ही समथ्टि एवं व्यष्टि सृष्टि के रूप में 
परिणत होती है | 
व्पयुक्त सभी अर्थ स्घृतिग्रन्थ से भी प्रमाणित होते हैं । गीता में श्रीमगवाव्‌ कहते हैं कि-- 
प्रकृति पुरुष चैव विद्धयनादी उभावषि ॥१३॥१९॥। 
भूमिरापोउनलो वायु: ख मनो बुद्धिरितव च । 
पहकार इतीय में भिन्ना प्रकृतिसप्ठधा । ७।४ ॥। 
ग्रपरेयमितस्त्वन्या प्रकृति विद्धि में पराम्‌ । 


जीवभूता महाबाहों ययेद धार्यते जगत्‌ ॥ ७॥५ ॥॥ 


प्रकृति स्वामवष्ठम्य विस्ृजामि पुनः पुन: ॥। €|८5 ॥। 


अष्यमनक, 


मया5्ध्यक्षेरा प्रकृति: सुयते सचराचरम्‌ ।। ६।१० ॥। 


अर्थात्‌ परस्पर संबद्ध प्रकृति और पुरुष इन दोनों को अनादि समझो। इस जगत्‌ का कारण 
बनने वाली प्रकृति प्रथिवी जल तेज बायु और आकाश आदि के रूप से मन इत्यादि इन्द्रियों के रूप से 
मह . ओर अहंकार के रूप से आठ प्रकार से विभक्त होकर रहती है। यह प्रकृति मेरी है। यह मेरी निम्त- 
कोटि की प्रकृति है। चेतनों को भोग्य बनने बाली इस अचेतन भ्रक्ृषति से भिन्न भी एक प्रकृति है, वह जीव 
है, जीव श्रेष्ठ प्रकृति है, इससे यह अचेतन जगत्‌ थ्रृत रहता है। इस जीब प्रकृति को भी मेरी ही समझो | 
अपनी प्रकृति को आठ रूपों में परिणत कराकर में बारम्थार सूट करता हैँ। मुझ अध्यक्ष से प्रेरित होकर 
यह प्रकृति चराचरयुक्त जगन्‌ को उत्पन्न करती हैं । 

इन सव बचनों से विदित होता है कि प्रकृति और पुरुष ईश्वर की धाये परतन्त्र एवं शेपभूत वस्तु 
है | अतएव उसका शरीर है। प्रकृतिशब्द प्रकृति शरीर का धारण करने वाले तथा प्रकृति का आत्मा बने 
हुये ईश्वर का बाचक है, तथा पुरुषशब्द भी उस ईश्वर का बाचक है जो जीबों का अन्तरात्मा बना हुआ हे, 
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०५ प 
तथा जीवविशिष्ट है। इन प्रकृतिपुरुषों के द्वारा बनने वाले कार्यो का भी अन्तरात्मा इश्वर ही हैं। यह अर्थ 
विष्णुपुराण के निम्नलिखित श्लोक से सिद्ध होता हैं। वह श्लोक यह है कि-- 


व्यक्त विध्णस्तथाउव्यक्त पूरंषघ: काल एव च | 


स एव क्षोभक्रों ब्रह्मन क्षोभ्यश्व परमसेब्वर: ।। 


अर्थात्‌ व्यक्त प्रपश्च अव्यक्त प्रकृति पुरुष और काल ये सब इश्वर ही है (क्योंकि वही इन शरीरों 
का धारण किये हुये है। हे ब्रद्मन्‌ू, सृष्टि के आरम्भ में क्षोम को उत्पन्न कराने वाला इश्वर ही है, तथा 
ज्ञोभ छो प्राप्त होने योग्य पदार्थ अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुष भी परमेश्वर ही है। क्योंकि वही प्रकरति और 
पुरुष का शरीर के रूप में घारण करता है। परमात्मा सर्वेश्वर प्रलयकाल में सूहमप्रकृति एवं सृक्ष्म जीवों से 
विशिष्ट अर्थात्‌ युक्त होकर रहता है। प्रक्त.तविशिष्ट परमात्मा में विशेषणांश के रूप में रहने वाली प्रकृति में 
मब तरह के विकार होते रहते हैं। विशेष्यांश के रूप में अवस्थित परमात्मा में कोई भी विकार नहीं लगता 
है, बह निर्विकार होकर रहता हैं। ऐसे ही जीववबिधिष्ट परमात्मा में विशेषदांश बने हुये जीवास्मा में सब 
तरह के दुःख इत्यादि दोष होते हैं। उस विशिष्ट में विशेष्य बन हुये परमात्मा में नियामक निर्दोष 
सर्वकल्याणगुणनिधि एवं सत्य संकल्प वाले हैं। विशिष्ट में दो अंश होते हैं. (१) विशेषणंरा और (२) 
विशेष्यांरा । प्रक्ृतिविशिष्ठ इश्वर में प्रकृति विशेषशांश है, इश्वर विशेष्यांश है, बेस ही जीबबिशिष्ठ ईश्वर में 
जोबविशेषशांर और ईश्वर विशेष्यांश है। विशेषणांश प्रकृति और जीव में सम विकार और दोष रहते हैं 
विशेष्यांश ईश्वर निर्विकार एवं निर्दोष हाकर रहता है। इश्वर विशिष्ट रूप से उपादानकारण है, विशेष्य रूप 
से निर्बिकार !॒वं निर्दाव बनकर रहता है। इस प्रकार इश्वर को उपादानकारण कहने वाली श्रुति .बं॑ ईश्वर 
की निर्विकार एवं निर्दोष कहने वाली श्रतियों में सामरध्य हो जाता है। ईश्वर को उपादानकारण कहने 
ली शतियों का चिद्चिट्ठिशिप्ट >खर को उरादानकारण कहने में तात्पये है। इदर को निर्विकार एवं 
निर्दोग कहने वाली श्रतियों का विशिष्ट में अन्तगंद विशेष्यांरा इंश्वर को वैसा वतलाने में तालये है । 
अतउब इन श्रतियों में विरोब नहीं होता । चिद्चिद्विशिष्ट ईश्वर कारण है, काय भी चिददचिद्विशिप्ठ इश्र 
है । इसलिये कारण और कार्ये एक वस्तु भाने जाते हैं। उपनिषों का इस प्रकार भाव केने पर सर्वे 
श्रतियों में समन्‍्जय हो जाता है, कहीं किसी से भी विरोध नहीं हो 


त्फ्धु ०3 


चरगतकारएलकादयिलयाबधस्यल्न सर थनत 
ईश्वर के मुख्य रीति से कारणत्व एवं कार्यत्य का समर्थन 

तदेव॑ नामरूपविभागानहंसुक्ष्मदशापज्मप्रकृतिपुरुषशरीरं ब्रह्म कारणावस्थस, 
जगतस्तदापत्तिरेव च प्रलयः, वतामरूपविभागविभक्तस्थुलेचिदचिह्ृस्तुशरोरं ब्रह्म कार्या- 
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वस्थसम, ब्रह्मगास्तथाविधस्थुलभावो जगतः सृष्दिरित्युच्यते । यथोक्त भगवता पराश! 
“प्रधानपुंसोरजयो: काररणं कार्यश्रुतयों” रिति॥ तस्मादीश्वर॒प्रकारभृतसर्वावस्थप्रकृति- 
पुरुषवाधिनः शब्दास्तत्प्रकारविशिष्टतया5बस्थिते परमात्मनि घुख्यतया वर्तन्ते जीवात्म- 
वाचिदेवमनुष्यादिशब्दवत्‌, यथा देवमनुष्यादिशब्दा देवमनुष्यादिप्रकृतिपरिशामविशेषारा 
जीवात्मप्रकारतयेव पदार्थत्वात्‌ प्रकारिरिण जीवात्मनि मुख्यतया वतंस्ते, तस्मात्‌ स्वस्थ 
विदचिहृस्तुन: परमात्मशरौरतया तत्प्रकारत्वात्‌ परमात्मनि सुख्यतया वतेन्ते सब 
तंटद्वाचका: शब्दों: ॥ 


श्र सदा चेतनाचेतरनों स विशिष्ट होकर रहते हैं। प्रलयकाल में चतनाचतन नामरूपविभागों 


कक । 


ऊ 


को छोड़कर सृक्मदशा में पहुँच जाते हैं । सृष्टिकाल में नामरूपविभारों को प्राप्त कर स्थूलदशा में आ जाते 
हैं | नामरूपविभागरहित सृक्ष्मदशा में पहुँचे हुये प्रकृति पुरुषरूपी शर्रीरों में अन्तरात्मा के रूप में अवस्थित 
ब्रह्म कारण माना जाता है! जगत्‌ जब इस कारणावस्था में पहुँच जाता हैं, तब प्रलय कहा जाता है । 
नामरूपविभाग को प्राप्त कर म्थूजदशा में पहुँचे हुये चेतनाचेतनपदार्था का अन्तरात्मा बने हुये परमात्मा 
काय माने जाते हैं | ब्रह्म का चतनाचेतर्नों के द्वारा उपयु क्त स्थृन्नावस्‍्था को आप्त होना ही जगन्‌ की संधि 
कहा जाता है। य्यपि चतनाचेतन द्रव्य ओर ब्रह्म द्रव्य नित्य हैं तथापि उनमें विविध अवस्थायें होती 
रहती हैं। नामहूपविभागशुन्य हो जाना यही सूक्ष्मदरा हैं। यह अवस्था चतनाचतरनों में साकज्ञात्‌ सम्बन्ध 
से रहती है, चेतनाचेतनों के द्वारा परमात्मा में रहती है। इस अबस्था को लेकर कारण माना जाता है । 
यह अवस्था प्रलयकाल में होती है। नामरूपविभाग को प्राप्त करना यही स्थूलावस्था है, यह अबस्था चेतना- 
चेतनों में साक्षान सम्बन्ध से रहती है, चतनाचेतनों 5 द्वारा ब्रद्म में रहती है। इस अवस्था को लेकर 
ब्रह्म काये माता जाता है यह अवस्था रू प्टरिकाल सें होती हैं। द्रव्य नित्य होने पर भी उनमें होन वाली 
सूच्मावस्था और स्थूलावस्था का लेकर वह द्रव्य कारण एवं काग्र माना जाता है। द्रव्य नित्य होने पर 
भी विभिन्न अवस्थाओं को लेकर सृष्टि और प्रलय माने जाते हैं। द्रव्य नित्य होने पर भी अवस्था भेद से 
बह द्रव्य कारण एवं काये बन जाता है। यह अर्थ निम्नलिखित वचन से प्रमाणित है। भगवान पराशर- 
ब्रह्मषिं ने कहा है कि-- 

“प्रधानपुरमोरजप्रो, कारगा कार्यभूतयो:” अर्थात्‌ कार्य बनने बाल़े ज़ननरहित प्रकृतिपुरुषों का कारण 
ईश्वर है। इस श्लोक में प्रकृतिपुरुषाँ को जननरहिंत कहा गया है, इससे कारणाबघ्या में इनकी स्थिति 
फलित होती हैं। इनको काये कहा गया हैं, यहाँ यह प्रश्न उठता है कि नित्य प्रक्रति ओर पुरुष काय केसे 
होंगे ? उत्तर यह है कि नित्य रहने वाले ये दोनों तत्त्व जब नूतन अबध्या को प्राप्त करते हैं तब ये काये 
कहलाते हैं । इससे घिद्ध होता है कि द्रठ्य नित्य होने पर भी वह पूर्वाबस्था को लेकर कारए एवं उत्तरा- 
वस्था का लेकर कार्य कहा जाता है । 
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प्रश्न--यदि प्रकृति और पुरुष कारण एवं काये बनते हैं. तो परमात्मा को गौणरूप से ही कारण 
एवं काय मानना होगा । उनमें कारणत्व और कार्य्त्व केसे मुख्य हो सकता है ? उत्तर-प्रकृति ओर पुरुष 
चाहे कारणावस्था में रहें, चाहे कार्यात्रस्था में क्रिसी भी अवस्था में रहते समय वे दोनों इसी प्रकार 
परमात्मा का प्रकार अर्थात्‌ विशेषणु वनकर रहते हैं जिस प्रकार जाति, व्यक्ति के प्रति और गुण, द्रव्य 
के प्रति जिस प्रकार जाति ओर गुण, व्यक्ति एवं द्रव्य के श्रति सदा प्रकार बनकर रहते हैं उसी प्रकार 
क्रतिपुरुष सदा परमात्मा का प्रकार बनकर रहते हैं। अतएव इन्हें नियतप्रकार कहा जाता है। वही 
वस्तु नियतप्रकार मानी जाती है जो दूसरे का आश्रय लेकर ही रहती है तथा दूसरे के अथे ही रहती है । 
ज्ञाति व्यक्ति का आतअ्य लेकर ही रहती है तथा व्यक्ति के लिये ही रहती है, जाति से होने बाला फल 
व्यक्ति को ही मिलता है, गुण द्रव्य का आश्रय लेकर ही रहता है तथा द्रव्य के ज्िये ही रहता है, गुग्ण 
से होने वाला उत्कर्ष इत्यादि विशेषतायें द्रव्य को ही मिलती हैं। शरीर आत्मा कला आश्रय लेकर ही 
रहता है। शरीर आत्मा को लाभ पहुँचाने के लिये ही रहता है, शरीर से होने वाले सुख ओर दुःख 
इत्यादि फल आत्मा को मिलते हैं। इस प्रकार जाति गुण और शरीर ये तीनों दूसरे का आश्रय लेकर ही 
रहते हैं तथा दछसरे के जिये ही रहते हैं इसलिये ये नियतत्रकार माने जाते हैं। जिस प्रकार व्यक्ति के 
प्रति नियतप्रकार बनने वाली जाति का वाचकशब्द व्यक्ति तक को वतल्ाता है, जिस प्रकार द्रव्य के प्रति 
नियतप्रकार बनने वाले गुण का बाचक्र नील आदि शहद द्रव्य तक को बतलाता है उसी प्रकार 
परमात्मा के प्रति नियतप्रकार बनने वाले प्रकृतिपुरुषों के बाचक्रश॥द परमात्मा तक को बतलाते हैं। 
इसमें देव मनुष्य आदि शब्द हृठ्ान्त हैँं। जिस प्रकार प्रकृति के परिणाम से बने हुये देव मनुष्य इत्यादि 
शरीर को जीवात्मा के प्रत सदा प्रकार बनकर रहने के कारण उन शरीरों को बतलाने वाले देव और 
मनुष्य इत्यादि शब्द विशेष्य बनने वाले जीवात्मा को शब्दशक्ति से ही-लक्षणा से नहीं-बतलाते हैं, उसी 
प्रकार ही सम्पूण चेतनाचतनपदाथा के ईश्वर का शरीर बनकर ईश्वर के प्रति प्रकार बने रहने के कारण 
इन चतनाचेतनों के वाचक सभी शव्द विशेष्य बनेने वाले परमात्मा को शब्दशक्ति से ही-लक्षणा से 
दीं-बतलाते हैं। प्रकृति और पुरुष में कहे जाने वाले कारणत्व ओर का्येत्व परमात्मा में मुख्य रूप 
सें-गौणरूप से नहीं-रहते हैं इसलिये परमात्मा को कारण एवं काये मानना उचित ही है । 


शरीरात्मनोलंज्षणवर्णनम्‌ 
शरीर एवं आत्मा के लक्षण का वर्णन 


अ्रयमेव चात्मशरोरभाव: पृथक्सिद्धअन्हाधाराधेयभाव:, नियन्तुनियाम्यभावः, 
शेयशेषिभावश्वच, सर्वात्मनाउड्धारतया निबन्तृतवा शेषितया च॒ श्राप्नोतीत्यात्मा सर्वात्म- 
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१४६ $४ वेदाथ संभर: $ 





नाउव्वेधतया नियाम्यतया शेषतया च अपृथक्सिद्धा प्रकारभुतमित्याक्ार शरीरमिति 
चोच्यते । एकमेव हि. जोवात्मनः स्वशरीरसम्बन्धः, एकसव परमात्तत सर्वेशरोरत्वेल 


सर्वशब्दवाच्यत्वम्‌ । 


डी 


का हा 


के. हा 
यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि किसे आत्मा कहा जाय ९? किस शरीर कहा जाय ? आत्मा 
ओर शरीर का कया लक्षण हैं ? इस प्रश्न का यह उत्तर है कि जि दा पदाथा से एक दसरे का आश्रय 


9 


हा शो. 


लेकर ही रटता है, दसरा आधार बनकर इसकी स्थिति बनाये रखता हैं, उनमें आधेय वनत बाला! पदाथ 
आधार को छोडकर नहीं रह सकता | उन दोनों पदाथों में आधार एवं घारक बनने वाला चतन आत्मा कहा 
जाता हैं, उसके हारा सदाधृत रहने बाला पदा्थ-चाह बह चेतन हों या उइ-शरीर कहा जाता है । इनमें 
शरीरात्ममाव सम्बन्ध माना ज्ञाता है। शरीरत्मसाव का प्रथम लच्षण_प्रथकसिद्धयनहाधाराधेयभाव है 
जिसकी व्याख्या अब तक की गई है। शरीरात्मस्ाव का दुरूरा लक्षण प्रथकसिद्धथनह नियन्दृनियास्थभाव 
है | इसको व्याख्या यह है कि जिन दोनों पदार्थों में एक पदार्थ दूसरे को अपने नियन्त्रण में रखता है, 
दूसरा उयके नियन्त्रण में है, उससे छूट नहीं सक्रता, उनमें नियन्त्रण करन वाला नियामक एवं नियन्त्रण 
में हूने वाला नियाम्य कहा जाता है। उनमें नियामक पदार्थ आत्मा ओर नियाम्यवम्तु शरीर कहलाता हूं 
बह उथकूलिद्धय नह निय्रन्तृतियाम्यभाव शरीरात्मभाव का दूसरा लक्षण ह। शरीरात्ममाव का तीसरा लक्षण 
भी है, वह प्रथकसिद्धथनहे शेय्शेषिभाव हैं। इसकी व्याख्या यह हैं कि जिन दी पदार्थों में एक देसरे 
से क्वित्ती न किसी प्रकार से उत्कर्प इत्यादि विशेषताओं को श्राप्त करता है, दूसरा उसको किसी न किसी 
प्रकार से उस्कर्ष इत्यादि विशपताओं का पहुँचाने के लिये हो रहता है, इन विशेषताओं को अतिशय कहते 
हैं। वह इत अतिशयों को पहुँचाय विना नहीं रह सकता, अतिशय पहुँचान से छुटकारा नहीं पा सकता | 
इनमें अतिराय प्राप्त करने वाला पदार्थ शेपी तथा अतिशय पहुँचाने वाल्ला पदार्थ शप कहा जाता हैं। 
अतिशय प्राप्त करने वाला चतन आत्मा एवं अतिशय पहुँचाने के लिये बना हुआ पदाथ शरीर कहा जाता 
है। यह प्रथकमिद्धवनह शेपशेषिभाव शरीरात्मभाव का तीसरा क्षण हैं। आत्मशब्द को यह व्युपात्ति हूं 
कि “आप्नोनीति ग्रात्मा' व्यापन बाला आत्मा हैं! जबननक चने रह तब्रतक आनय नयान्‍्य ए् शेष वनक 
रहने धाले द्रव्यों को जा आवार नियामक एवं शेदी बनकर अपनाता रहता हैं, उनमें व्यापक होकर रहता 
है, बह आत्मा कहा जाता है| जा जवतक बना रह तवबतक आधेय नियाम्य एवं शप बनकर दूखरे का 
छोड़ने में असमर्थ होकर दूसरे का आश्रय ल्कर रहता है वह द्रव्य शरीर कहा जाता है। ज्ञाति और 
गुण, व्यक्ति और द्रव्य को न छोड़ते हुय उनके विशेषण बने हैं. इसलिये वे प्रकार कहे जाते हैं। शरीर 
आत्मा को न छोड़ता हुआ आत्मा का विशेषण वनरूर रहता हैं इसलिये शरीर प्रकार कहा जाता है। 
अन्तर इतना ही है जाति और गुण अद्रव्य हैं, शरीर द्रव्य है। दुसरे को न छोड़कर दूसरे का विशेषण 
बनकर रहने में कोई अन्तर है। शरीर का उपयुक्त लक्षण ही समीचीन है। नेवायिर्कों के द्वार बणित 
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# वेदार्यसंभ६: 
क्रंड बदल ६: हे श्द्क् 





लक्षण अनेक दोषों से दबित हे अतण्ब स्याज्य है। जीवात्मा का अपने शरीर से जो सम्बन्ध है बह इसी 
प्रकार का ही है। शरीर जबतक रहता है, तवतक वह जीवात्मा के आधार पर रहता है, जीवात्मा के 
नियन्त्रण में है, जीवात्मा को सुख इत्ददि लाभ पहुँचाता रहता है । परमात्मा का सच पदार्था के साथ इसी 
प्रकार का ही सम्बन्ध है। चेतनाचेतन पदा्थ परमात्मा पर आधारित हैं, परमात्मा के नियन्त्रण में हैं, 
परमात्मा को लीज्ञारस और भोगरस पहुँचाते हैं। इसलिये चेतनाचेतनपदार्थ शरीर एवं परमाप्मा इनका 
अन्तरात्मा कहा जाता है। परमात्मा सवेशरीरक है अतण्व जब शब्दों से अभिद्दित होता है| चिदनचिद्विशिष्ट 
रूप से ब्रह्म जगन्‌ का उपादानकःरण है, विशेष्य रूप से निविकार है। जिस प्रकार वालशरीरबिशिष्ट रूप 


से जीवात्मा यवशरीरबिशिष्ठ का उपादान होता हुआ विशष्य रूप से नाव्कार रहता है, उसा श्रकार प्रकृत 


में समझना चाहिये | ब्रह्म के उपादानत्व एवं निविकारत्व में विरोध नहीं | इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी 
ले उनका समन्वय किया है | 


ब्रह्मए: सवेशब्दवाच्यलस्थ प्रमाण बचने: ममर्थनय 
त्रह्म के स्वेशब्दवाच्यत्व में प्रमाण बचन का समर्थन 

तदा55हु क्षुतिगरा:--“सर्व वेदा यत्पदमासनसन्ति” “स्व वेदा यर्त्रक सवन्ती” ति 
तस्येकस्य बाच्यत्वादेकाथवाधचिनों भवन्तीत्यथं: । “एको देवों बहुधा निदिष्ट:” “सहैब 
सन्‍त न विजानन्ति देवा” इत्यादि। देवाः-इन्द्रियारिप, देवमनुष्यादीनामन्तर्थासि- 
तंया55त्मत्वेन निविश्य सब्नैव सन्त तेषामिन्द्रियारिंग सन: पर्यच्तानि न विजानस्तोत्यथे: ॥ 
तथा च पौरारिकानि वर्चापसि “नताः सम स्ववचसां प्रतिष्ठा यत्र शाश्वती” “वबाच्ये हि 
वचस: प्रतिष्ठा” “कार्याणां कारणों पूर्व बचसा वाच्यमुत्तमस्‌ “वबेदेश्व सर्वेरहमेव वेच्य:” 
इत्यादीलि । सर्वारित हि वचांसि सशरीरात्मविशिष्टमन्तर्यामिरणामेवाचक्षते “हन्ता- 
हंमिमास्तिसख्रोदिवता झऋनेन जीवेनात्मनाउनुप्रविध्य नामरूपे व्याकरवारणी” ति हि श्रुति: । 
तथा च सानव बच:-“प्रशासितार सर्वेबामणीर्यातमरणीयसास्‌ । “रुक्मा् स्वष्नधीगम्य॑ 
विद्यात्त पुरुष परम ग्रन्त: प्रविध्य-अन्तर्यासितया, सर्वेषां प्रशासितारं-नियन्तारस । 
अरतीरयांस आत्मत्न:, कहृत्प्नस्थाचेतनस्यथ व्यापकतया सृक्ष्मभुृतास्ते, तेघामपि व्यापक- 
त्वात्त स्योडषि सूक्ष्मतरसित्यर्थ:। रुक्सामसु-श्रादित्यवर्णास, स्वप्नधीगम्यं-स्वप्तकल्प- 
बुद्धिप्राप्यए्, विशदतमप्रत्यक्षतावन्नानुध्यान कलभ्यमित्यथ:। “एनमेके वदन्त्यर्नि मरुतो नये 
प्रजापतिस्‌ । इन्द्रमेके परे प्राशमपरे ब्रह्म शाश्वत मसिति। एके-बेदा इत्यथे: । उत्तरीत्या 
परश्येव्र छा गः सबत्य प्रशतितृत्वेत तर्वान्तरात्मतयाप्रविश्यावस्थितत्वातू, अग्न्यादयो5पि 
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शब्दा शाश्वतब्रह्मशब्दवत्‌ तस्येव वाचका भवन्तीत्यर्थ: | तथा च स्पृत्यस्तरं-“ये घजब्ति 
पितृत्‌ देवाव्‌ ब्राह्मणान्‌ सहताशनाव्‌ । सर्वभुतास्तरात्मान विष्षुमेव यजन्ति” ते ॥ 
इति । पितृदेवब्राह्मणहुताशनादिशब्दास्तन्युखेन तद्च्तरात्मभ्रतस्प विष्णोरेव वाचका 
इत्यक्त भवति । 

आगे श्रीरामातुज स्वामी जी ने ब्रह्म के सब्शब व को प्रमाशवचनों से 
यह कहा है के श्रुतिसमुद्द से यह विदित होता है कि ब्द्य सभी शब्दों का वाच्य है। वे बचने ये हैं कि-- 


भद्ध करते हुये 


(१) “सर्द वेदा यत्पदभामनत्ति ' अर्थात्‌ सभी वेद जिस प्राप्य ऋह्म का प्रतिपादन करते हैं । 


(२) सर्वे वेदा यत्रंक भवस्ति” अर्थात्‌ सभी वेद जिस ब्रढ्य में एक होते हैं सभी वेद प्रधानरूप से 


ब्रह्म का प्रतिपादक होने के कारण उस ब्रद्म के विषय में एक वाक्यता को प्राप्र होते हैं । 


हैं“ 


(३) “एको देवों बहुधा सन्निविष्ट:' अर्थात्‌ एक देव परमात्मा बहुरूप से विराजमान रहते हैं। 
सव्शरारक होकर सबको प्रकार रूप में अपनाये हुय हैं, इसलिये सबंशब्दों से अभिहित होते हैं। 
प्रकार इस वाक्य से सवशब्दों से अभिहित होने में सजा तझ।.मत्व हतु बतलाया गया है। 


के 


(४) “नहैंद्र सन्‍्त न विजानन्ति देवा: अर्थात्‌ देव घर मनुष्य आदि का अस्तर्यामी बनकर रथ 
ही विराजने वाले परमात्मा को मन परथन्त सभी इनि नहीं पाते हैं। वे शब्द से ही विदित हो सकते 
हैं। इस वाक्य से श्रीभगवान को अस्तर्याप्ती कहा गया हैं | 


(ः 


पुराण में भी कई वचन हैं जिनसे श्रीमगवः न सर्वशब्दवान्य सिद्ध ह!त हैं-- 
अर्थात्‌ इस परततक्त्व को नमस्कार है जिसमें 
प्त होते हैं। परमात्मा सदा से सर्वशब्दों 


हे 


(१) “नता. सम सर्वेबचसा प्रतिष्ठा यत्र इास्वर्ट 


३००००#-हू 


सवशब्दा का शाश्रत प्रांवष्ठा हाती है। शब्द वाच्यार्थ में प्र 
का वाच्याथ है। इसलिये उनमें सवेशत्दों की शाश्वत श्रतिष्ठा कह्दी गई है 


(२) “कार्याणां कारण पूर्व बचा वाच्यमृत्तमम्‌ ' अर्थान परमात्मा कार्यों का प्रथम कारण है अदएय 
बे शब्दों का उत्तम वाच्यार्थ हैं। 

(३) 'वै्देश्व सर्वेरहमेव वेद.” अर्थात्‌ बेढ़ों के द्वरा हम ही बेच है अथात जानने याग्य है। इस 
अकार श्रीमीता में भगवान्‌ ने कहा है। उदाहत श्रुति एवं पुराणों के बचनों से सिद्ध होता है कि सभी 
शब्द सशरीर जीवात्मा से विशिष्ट रहने वाले अस्तर्यामी परमान्मा का बाचक होते अतरव उपतिषद 
ने इस श्रकार इश्चवर के संकल्प को वशन किया है कि “हस्ताहमिमास्तिसो देवता अनेन जीवेनात्मनानुप्रवि 
नामझूपे व्याकरवारि/ अर्थात्‌ हम परमात्मा इस जीवास्मा को साथ लेकर प्रथिवी जल और अग्नि इन तीनों 


वक्त्व छल हो कृ 0 आप ८ ब्ध फ् 
| में अ्रविष्ट होकर नामरूप व्याकरण करेंगे। जत्न प्रथिवी ओर तेज इत्यादि जड़पदार्थों से निर्भित 
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कार्यबग तभी दिक सकेंगे, यदि जीव उनको धारण करें जीव धारण करने में तभी सम हो सकता है, 
यदि परमात्मा ऊै द्वार स्वयं घृत रहें | अतएव परमात्मा ने जीव का अन्तर्यामी बनकर जीव को साथ लेकर 
बन तत्त्वों में प्रविष्ठ होकर नामरूप व्याकरण करने का संकल्प किया है। जडपदाथों का वाचक शब्द उन 
जड॒पदार्थां को धारण करने वाले जीव को बतलाते हुये जीवान्तर्यामी परमात्मा का वाचक बनें, तद्थ भी 
परमात्मा गे जीव को लेकर उन जढतत्त्वाँ में प्रविष्ट हकर नामरूप व्याकरण करने का संकल्प किया इस 
उपनिषद्ठचन से सिद्ध होता है कि परमान्मा सर्वेशव्दों से अभिद्वित होते हैं । 
मनुस्मृति में दो श्लोक हैं उनमें प्रथम श्लोक से उस हेतु का बणन किया गया हैं, जिससे 

श्रीमगवान सर्वशच्दों से अभिहित होते हैं, ट्वितीय श्लोक में कहा गया है. कि भगवान्‌ किन २ शब्दों से 
अभिद्दित होते हैं। वे लोक ये हैं कि-- 

प्रशासितार म्वपामणीयांसमंणीयसाम्‌ । 

रुवमाभ स्वप्नधीगम्थ विद्यात्त' पुरुष परम | 

एनमेके वदन्त्यग्नि मद्तोडन्ये प्रजापतिस । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाइवतम्‌ ॥। 


अर्थात्‌ परमात्मा सबके अन्द्र प्रवेश करके अन्तर्यामी के रूप में अवस्थित होकर सब पर शासन 
बरने वाले हैं। जीवात्मा सूच्म होते हैं, वे सभी अचेतनों के अन्दर प्रविष्ठ होकर रहते हैं, अतएब अचेतनों 
से वे सूक्ष्म होते हैं, उन जीवों में भी व्यापक होकर रहने वाले परमात्मा उनसे भी सृक्तम हैं, परमात्मा 
से बढ़कर कोई सूच्मपदार्थ नहीं हैं। वे परमसूद्म हैं। परमात्मा दिव्यमंगलविम्रह से युक्त हैं. । वे परमभोग्य 
हूँ, अतएव भक्तों को स्वणेवर्ण वाले दिखाई देते हैं। वे प्रतापसम्पन्न हूं, अतण्ब शत्रुओं को सध्याह्न सू् 
के समान दिखाई देते हैं। वे परमात्मा स्वप्नटुल्य बुद्धि से प्राप्य होते हैं। स्वप्न में ज्ञान प्रत्यक्ष के समान 
अत्यन्त विशद रहता हैं, उस स्वप्न ज्ञान के समात जो ध्यान अत्यन्त विशद होकर अ्रत्यक्ष समान आकार 
रखता है बैसे ध्यान से ही परमात्मा प्राप्त हो सकते हैं । उपयुक्त विशेषण विशिष्ट परमपुरुष को ज्ञानना 
ड।हिये | यह प्रथम श्लोक का अरे है। इसमें कहा गया है कि परमात्मा सब पदाथो के अन्दर अन्तर्यामी 
के रूप में अवस्थित हैं। अतण्व परमात्मा सबेशब्दों से अभिद्दित होते हैं। सर्वपरदार्थों में अन्तर्यामी होकर 
रहता ही परमास्मा को सब्शब्दों द्वारा अभिषित होने में कारण है। यह कारण प्रथम श्लोक में कहां गया 
हे (ड्िदोय रोक का अर्थ यह है कि इस परमात्मा को कह वेदबाक्य आन कहते हैं, अन्य वेदबाक्य 
मझरूत्‌ कहते हैं, इतर वेदवाक्य श्रजापति कहते हैं, दूमरे वेद्वाक्य इन्द्र कहते हैं, इतर वेदबाक्य प्राण 
कहते हैं, उपनिपदूवाक्व शाख्रत त्रद्म कहते हैं। इसका तात्यय यह है कि परत्द्या परमात्मा, अग्नि, सरुत्‌ , 
प्रजापति, इन्द्र और प्राण इत्यादि में अन्तर्यामी के रूप में अवस्थित हैं, क्‍योंकि वे सबके शासक हैं, 
अतएव वे सब में प्रविष्ट होकर अन्तरात्मा के रूप में स्वेत्र रहते हैं, अतएब उन अग्न्यादि पदाथों के 
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वाचक अग्नि आदि शब्द उसी प्रकार परमात्मा को बतलाते हैं जिस प्रकार शाश्वत ब्रह्म शब्द परसात्मा का 
वाचक होता है । इस प्रकार मनुस्ट॒ति में परमात्मा स्वेशव्दवान्य कहे गये हैं। दूसरे स्थृतिवचन से भी 
यह अथे पिद्ध होता है | वह बचन यह है कि-- 

वे यजन्ति पितृत्‌ देवान्‌ ब्राह्मगान्‌ सहुताननानू । 


सर्बभूतास्तरात्मान विप्सुमेव यजन्ति ते।॥। 


अर्थान जो पितृगण देव और अग्ति समेत ब्राद्म्णों का यजञन करते हैं, वे सबेजीवों का अन्तरात्मा 
श्रीविध्णु भगवान का ही यजन करते हैं क्योंकि श्रीविष्णु भगवान्‌ सर्वेजीबों को अन्तरात्मा होने के कारण 
उन पितृगण, दृवगण और अग्नि समेत त्राक्मयों का भी अन्वशत्मा हैं। यजन करते समय पितृगण आदियों 
के वाचक जो ने शब्द बोल जाते हैं, वे पिठगण आदियों को बतल्ाते हुये उनका अन्‍्तरात्मा श्रीभगवान्‌ 
को बतलाकर उसमें पर्यवलान याते हैं। इसलिये पिदयजन आदि श्रीविष्णुयजन हो जाते हैँ । इस श्लोक 
में हेतु निर्देश पूर्वक श्रीविष्णु भगवान को पिन्रादि शब्दों का ाच्य कहा गया हैं । इत प्रमाए को उपस्थित 
करके श्रीरा मान॒ज स्वामी जी ने श्रीमगवान्‌ को सवशब्दवाच्य मिद्ध किया है । 


का $ की कै परू + 'ज्‌ फ 
जीवस्यसमरएंहतु: समसारस्यस्वरूप माचिहंतश्र 
जीव के संसार का कारण, संसार का स्वरूप, एवं संसार से छूटने का साधन 


श्रत्रेंदे सवेशाख्रहदयम-जोवात्मानः स्वयमसंकुचितापरिच्छिन्ननिर्मलज्ञानस्वरूपाः 
सन्‍्तः कस रूपा विद्यावेष्टितास्तत्तत्कर्मानु रूपज्ञानस डगोचमापश्चा: ब्रह्मा दिस्तम्बपर्यन्तविविध- 
विचित्रदेहेषु प्रतिष्टास्तत्तद होचितलब्धज्ञानप्रसरास्तत्तह हात्माभिमानिनस्तदुचितकर्मारिण 
कु रिगास्तदनुगुणसुखदुःखोपभोगरूपसंसारप्रवाहूं प्रतिपद्चन्ते । एतेषां संसारमोचन 
भगवत्वपतिमन्त रेशा नोपपचते इति । 

अब कभाप्यकार स्वामी ज्ञी ने सिद्ध वस्तु को बतल्ाने में तात्यये रखने वाली भदश्॒ति अभदभ्रति 
ओर घटकश्नतियों का समन्वय करके उनसे प्रतिपादित होने वाले तत्त्वार्थों पर प्रकाश ढाला है। आगे 
क्रीभाष्यकार स्वासी जी कहते हैं कि उपाय क्‍या है, उपाय से निवर्त्य क्या है। इस विषय में उपनिषद को 
प्रमाण मानकर निर्ेत्र करने वाले विद्वानों में मतभ्द हैं। अद्ठो तसिद्धान्ती कहते हैं कि ब्रह्म ओर जोवात्मा 
में ऐक्य सममना यह ज्ञान ही मोक्ष का उपाय हैं, उससे यह संसार निवृत्त होता है। ज्ञान से निवत्त होने 
वाला बह संसार मिथ्या है। रज्जु ज्ञान से विबृत्त होने बात्ञा सर्प मिथ्या होता है। इस पर श्रोरामानुज 
स्वामी जी कद्ते हैं. कि सम्पू् शात्ों के सभी वचनों का समन्वय करके समभने का यदि प्रयत्न किया 
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जाय तो उपाय ओर निवत्यें के विषय में विशिशद्वैतियों के द्वारा किया गया निशेय सही प्रतीत होगा ! 
प्रथमतः निवस्ये स्वरूप का दणुन किया जाता है। सभी जीवात्मा ज्ञानस्वरूप हैं। प्रत्येक जीव का एक २ 
ज्ञान है, वह जीवात्मा का धम्म है, इसलिये वह बममूतज्ञान कहछाता है। जीवात्मा उस धर्ममृतज्ञान का 
आध्रय है । इसलिये वह घर्मी कहलाता है। जीवात्मा का धमिम्वरूप ज्ञान है, तथा उसका घ्से भी ज्ञान 
है। ज्ञान दो हैं, उनमें एक घर्मी बनकर रहता है, वही जीवात्मा कहलाता है, दूसरा ज्ञान उसका घममे 
वनकर रहता है। दोनों भी ज्ञान ही हैं, उनमें धमधर्मिभाव के कारण भेद हो जाता हैं । यहाँ दीप ओर 
इसकी प्रभा हृष्टान्त हैं। दोप ओर प्रथा दोनों तेजोद्रव्य हैं क्योंकि दोनों अन्धकार को नष्ट करने वाले हैं । 
दीप वह है जो बत्ती पर जल्नता रहता हैं | प्रथा वह है जा तेजोद्रव्य चारों तरफ फेला रहता हे। इनमें प्रभा 
बम हैं, दीप धर्मी हैं, क्योंकि प्रभा दीप कः आश्रय लेकर रहती है| दीप जहाँ ज्ञाता है, वहाँ साथ जाती हे, 
दीप वुकन पर बुक जाती है। दीप प्रभा के द्वारा ही इतर विपयों को प्रकाशित करता है। दीप और प्रभा 
दोनों स्वयं प्रकाश है । दीप अपने भर को स्वयं प्रकाशित करता हैं, प्रभा अपने को स्वयं प्रकाशित करती हुईं 
इतर विषयों को भी प्रकाशित करती हैं। दीप छोटा है, प्रभा बड़ी हैं, अतण्व बहुत दूर तक फैलती है। प्रभा 
में संकोच ओर विकास होता है, दीप में नहीं । दीप और प्रभा की तरह प्रकृत में समझना चाहिये। आत्मा 
और धर्ममूतज्ञान दोनों ज्ञानद्रव्य हैं. क्‍योंकि दोनों सी स्वयं प्रकाश वस्तु हैं। “में में” ऐसा समर में आने 
वाला पदार्थ आत्मा है। “जानता हूँ देखता हूँ”? इत्यादि रूप में क्रिया के रूप में प्रतीत होने वाला पदार्थ 
धर्म्भूतज्ञान है| ज्ञान द्रव्य होने पर भी उसमें संकोच और विकास क्रिया होती रहती है, विकास विशिष्ट 
ज्ञान क्रिया के रूप में मासित होता है। इनमें आत्मा धर्मी है, धर्मभूतज्ञान उसका धर्म है क्‍योंकि वह 
दमर्थ आत्मा का आश्रय लेकर रहता हे । तथा आत्मा जहाँ ज्ञाता हैं, वहाँ साथ जाता हैं । आत्मा और 
उसका धमेभूतज्ञान स्वयं प्रकाश ज्ञान द्रव्य होने पर भी उनमें यह अन्तर है कि आत्मा सदा एक रूप रहता 
है उसमें संकोच ओर विकास नहीं होते, घममभूतज्ञान बिकार वाला पदार्थ हू उसमें संकोच और विकास 
होते रहते हैं। गाढ निद्रा के समय धर्मभूतज्ञान एकदम संकुचित हो जाता है, जागरण दशा में विकास को 
प्राप्त होता हैं। आत्मा अणुपरिमाग्ण बाला है, धमभूतज्ञान वहाँ तक फेल सकता हैं जद्दाँ तक प्रतिधन्धक न 
ह्दा। धरमंमूतज्ञान को विश्व भर में फेलन की क्षमता है। अतण्व बह विभु कहलाता है, विभु होने पर भी 
संसार में कम से संकुचित हो जाता है। म्वय प्रकाश आत्मा अपने भर को प्रकाशित करता है, विषयों को 
म्वय॑ प्रकाशित नहीं कर सकता, किन्तु घमंभृतज्ञान के द्वारा ही आत्मा विषर्यों को प्रकाशित कर सकता हैं । 
ब॒य॑ प्रकाश घमंभूतज्ञान स्वय॑ अपने को प्रकाशित करता हुआ बाहरी विपयों को भी प्रकाशित करता है । 
बाहरी विपयों को प्रकाशित करता यह धर्मभूतज्ञान का वेशिप्टय है, इसे ही विषयित्व कहते हैं। आत्मा में 
भी एक वैशिष्य है, वह यह है कि स्वयं प्रकाश आत्मा अपने लिये प्रकाशता है । अपने लिये प्रकाशना यहीं 
आत्मा का वैशिए्य है, इसे प्रत्यकू्व कहते हैं, धरमभूतज्ञान आर विषय आत्मा के लिये प्रकाशित होते हैं, 
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अपने लिये नहीं । इस प्रकार आत्मा और धर्मभूतज्ञान में कुछ अंशों में समता है, कुछ अंशों में बेशिप्टथ है । 
आत्मा के बमेभूतज्ञान का यह स्वभाव हैं कि बह असंकुचित होकर सर्वत्र फैले | प्रभा में संकोच न होने पर 
भी वह कुछ दूर तक ही फेलती है। परन्तु धर्मभूतज्ञान में यह वात नहीं है। उसमें सत्र फैलने की क्षमता 
है क्योंकि अपरिच्छिन्न होकर रहता यह धर्मभृतज्ञान का स्वभाव है, प्रभा का नहीं । अ्रभा परिच्छिन्न पदार्थ 


है। धर्मभूतज्ञान अपरिच्छिन्न पदार्थ हैं। इसका यह स्वभाव मोचदशा में अभिव्यक्त होता है। उस समय 
पुक्तात्मा का धर्मभूतज्ञान अपरिन्छिन्न एवं असंकुचित होकर सदत्र फैल जाता है। अतएव मुक्त सवंत्र मान 
जाते हैं। निर्मेलता प्रमभूतज्ञान का स्वभाव हैं। रागदरे ब रूप का धारण करना यही धर्मशतज्ञान की 
भज्ितता है । यह निर्म्षता रूपी स्वभाव मोक्ष में प्रकट होता हैं। उस समय सभी पदार्थ भगवदात्मक 
प्रतीत होते हूँ रागठ् व की संभावना ही नहीं हैं। सबको सगबदात्मक ने समभने पर ही अयथाथनज्नञान से 
साइ प उतन्न द्वात 8, असंकुचित अपरिच्छिन्न एवं निर्मत वर्मम्तज्ञान जीवों का स्वभाव सिद्ध है। इस 
प्रकार के ध्मेभूतज्ञान से युक्त होते हुये जीवात्मा कर्मरूपी अ्रविद्या से आक्रान्त हो जाते हैं। #में ही 
आंवद्या है। 'आंवद्या कमसन्ाजन्या” इस बचन से उपयु क्त अथ प्रमाशित होता है । उन २ कर्मों के अनु सार 
जीव का ज्ञान संकुचित हो जाता है। ये जीव बद्या जी के शरार से ल्कर स्तम्ब (चुद्रतृशाविशेष) पयन्त 
बिविध एवं विचित्र देहों में प्रविष्ठ हो जाते हैं। ये देह देव मनष्य तिर्यक ओर स्थावर एसे नाना भ्रकार के 
होते हैं । इनमें प्रत्येक बर्ग में भी अवान्तर भेद असंख्य हैं, प्रत्यक बगे में विचित्र प्रकार के अनेक देह 
है। एसे विविध विचित्र देहों में जीव प्रविष्ट हो जाते $ । उत ३ देदाँ में जितना हो सकता है उतने ज्ञान 
विकास का जीव प्राप्त करत हैं। अतण्य क | गया हू कि “अप्राणिमत्सु स्वल्पा सा बाकि ततोउघिका 
अर्थात्‌ जिनमें प्राएसंचार वहत कम है; नहीं के बराबर हूं, उस शित्षा और काठ इत्यादि में ज्ञानविकास 
हहुत कम €। उसस स्थावरों में अधिक ज्ञानविकास होता है इससे प्रमाणित होता है कि दह तारतम्य 
5 अलुसार ज्ञान के संकाच आर विकास में नारतम्य होता है! कर्म के अनुसार होने बाला ज्ञानतारतस्थ- 
रन कहा गया ह-देहविशेष के द्वारा सम्पन्न होता है क्यों कम देह देकर उस देह के द्वारा ज्ञान में 
को . 
करते है; कत कह में अह भावना करण झा के हे कं में अजेगान कहने 
में आसक्त होना ये सब उस अभिमान व ड त श शर व 
धसते हैं, जो इस आत्यामियार 3 ््््ि हँ.। इस अभिमान के अनुसार जीव सख और ढःख को 
उसे दुःख मानते हैं। इस प्रकार ३ आम जज औ 
जीव विविध कर्म-ज्ो पृण्य एवं कब कैश कप ह३ करके छोड ज 2 नो से भहका 
कम वीजाइकुर न्याय से अनादि है । उन कर्मों 


के अनुसार जीव सख ए ह्न 
व॑ दुःख भोगते रहते हैं। सख खा का भांगना यही संसार है । इस रुसार प्रवाह 


इल आत्मामिमान का प्रतिक्ल्ल हो 
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चाहिये | यदि कम नष्ट हो जायें ता जीव संसार से छूट जायगा । संसार से मुक्त होना ही परमपुरुषार्थ है । 
श्रीभमगवान्‌ की शरण ये जाने पर ही जीव संसार से छूट सकता है, अन्यथा नहीं | शरणांगति को प्रपत्ति 
कहते हैं। प्रपत्ति दो प्रकार की है (१) अंगप्रपत्ति और (२) स्व॒तन्त्रप्रपत्ति । जो साधक भ.क्तयोग के द्वारा 
श्रीभगवान को प्राप्त करना चाहते हैं उनको अंगप्रपत्ति करनी पड़ती हे । जो साधक भक्तियोग के बिना ही 


श्रीमगवान को प्राप्त करना चाहते हैं उन्हें स्व॒तन्त्रश्रपत्ति करनी चाहिये । यह प्रपत्ति अत्यावश्यक हे, इसके 
बिना जीब संसार से छूट नहीं मकता । 


यथाशास्त्रं पूर्वोक्ताथानां विशदीकरणशस 
शाखानुसार उपयु क् अर्थों का स्पष्टीकरण 


तदर्थ प्रथममे्षा देवादिभेदरहितज्ञानकाकारतया सर्वेषां साम्यं प्रतिषाद्य तस्थापि 
स्वरूपस्य भगवच्छेषतेकस्वरूपेक्रसतया भगवदात्मकताम॒पि प्रतिपाद्य भगवत्त्वरूपं च 
हेयप्रत्यनोककल्यारंकतानतया सकलेतरविसजातीयमनवधिकातिशयासंस्येयकल्यारतशुरफ- 
गरणालयं स्वस्तड्ध-ल्पप्रवृततमस्तलिदचिदस्तुजाततथा सर्वस्यात्मभृतं प्रतिपाद्य तदुपासन 
साख तत्प्रापक प्रतिपादयन्ति शाख्राणीति । 


जीव संसार से मुक्त हों, तदथ शाख््र सब्प्रथम देहातिरिक्त आत्मस्वरूप का उपदेश देते हैँ। यदि 
गैव देह को ही आत्मा मानता रहे तो उसको ऐहलोकिक फलों को प्राप्त करने की इच्छा होगी, पारलीकिक 
फत्तों को प्राप्त कान के लिय इच्छा नहीं होगी क्योंकि वेदात्मामिमानी जीव यही समझता रहता हे कि देह 
दी में हूँ, देह उत्पन्न होते में उत्पन्न हुआ, देह मिटते में मिटने वाला हूँ । देह नष्ट होने के बाद में रहही नहीं 
सकता । इस प्रकार जो देशात्माभिमानी जीव देह नट्ट होने पर अपने अस्तित्व मानने के दिये तैयार नहीं 
होता वह देह मिटने पर मिलने वाले पारलोकिक फ्नों पर क्यों विश्वास करे, उनको प्राप्त करने के लिये 
क्योंकर उत्कंठित दो, तथा उनके साधनों में क्‍यों हाथ बटाये। मोज्ष भी पारतोकिक फल है क्‍योंकि बह 
सरने के बाद ही ग्राप्त हगा । उस मोक्ष को श्राप्त करने के लिय तथा उसके साधनों को करने के लिये उन 
सावर्कों का हो इच्छा हो सकती है ज्ञोा कम से कम देहातिरिक्त आत्मस्वरूप को जानते हों। तदथ शाद्य 
सवगप्रथम देहातिरिक्त आत्मस्वरूप का उपदेश देते हये बतलाते हैं कि जीवाप्मा, देह इन्द्रिय मन प्राण और 


|. ष्ज् बढ 


शी 


बुद्धि से भिन्न है, प्रक्धति से परे हें। देव और मनुष्य इत्यादि सेद देह में हुआ करते हैं, आत्मा में नहीं | 
आत्मा इन भेरों से सबेथा रहित है। जीवात्मा ज्ञानिकाकार है, ज्ञान ही उसका स्वरूप है, जीवात्मा किसी 
देह में भी रहे, देहगत घर्मा से रहित होकर ज्ञानस्वरूप वनकर रहता है। सभी देहों में विद्यमान जीवात्मा 


५ 


परस्पर समान हैं, सब ज्ञानाकार हैं. तथा शरीरगत भेदों से रहित हैँ। इस प्रकार शासत्र देहातिरिक्त 
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आत्मस्वरूप का उपदेश देते हुये उसमें समता का वर्णन करते हैं। इस उपदेश को दंदयंगम करके कह कक 
पारलौकिक फर्नों को प्राप्त करने के लिये तथा उनके साधनों में प्रदत्त होने के लिये सन्नद्ध हो जाते ह | 
आगे शात्त यह उपदेश देते हैं कि यह देहातिरिक्त आत्मा श्रीमगवान का शेष हैं, अथात श्रीमगवान के 


लिये है, श्रीमगवान को प्रसन्न करने के लिये तथा श्रीभगवन्मुखोज्ञासाथ कार्य फरने के लिये ही जीवात्मा 
को यह स्वरूप प्राप्त हुआ है । किसी न किसी प्रकार से श्रीमगवाव के काम में आना जीवात्मा का खरूर 
है । श्रीमगदान्‌ के मुखोज्ञासार्थ का करते से ही जीवात्मा का स्वहूप उच्च्बल द्ोता है। शोपत्व डी 
जीवात्मा का मारतम धरम है। जीवात्मा द्रीसगदान पर आधारित है, श्रीमगवान्‌ का नियाम्य एवं शेष हैं, 
आमगवान इसके अन्दर अन्तर्यामी के रूप में विरातमान हैं, इसलिये यह जीवात्मा-- जो हानेकाकार एज 
सगवच्छेव है--भगवदात्मऋ वन जाता है। उस प्रकार जो साधक अपने का भगवच्छेष एवं भरावदात्मक 
सममना है, उनको श्रीभगवान को प्राप्त करने श्रीभमगवान्‌ का अनुभव लेने ८्वं श्रीमगवान्‌ क मुख्ोज्ञासाथ 
विविध कैडये करने के लिये बलबती उत्कण्ठा होने गती है । इस प्रकार श्रीमगवल्ञाप्रि में उत्कण्ठा रखने 
बाल्ने साथों के कल्याणाथ शाब भगवत्वहूप को बतलाकर श्रीमगवर्द्धाप्रि के साधन का भी बशन करते 
हैं। श्रीम वत्स्वरूप का इस प्रकार वर्णन करते हैं कि श्रोभाबान्‌ का स्वरूप नित्य निर्दोष है; कोई भी दोष 
उसको छू नहीं सकता, श्रोभगवान का स्वरूप सब दोर्षों का न0 करने वाल्षा है, साथ ही मंगलमय सी हैं । 
इसलिये श्रीभमगवान का स्वरूप इतर सब पदार्था से अत्यन्त विलज्ष ग सिद्ध होता है। श्रीभगवान में ऐसे 
अनन्तकल्वाणगुण विद्यमान हैं. जो उत्कर्प की चरमसीमा में पहुँच हुये हैं। »भगवान का स्वरूप मम्पणों 
चेतनाचतन पद.थो का अपने संकल्यानुसार विविध कर्मा में प्रदृत्त कराता रहता है। बढ़ सम्पूण चेतना- 
चेतनों का घारक नियामक एवं शेपरी है अतरव सबका अन्तरात्मा है। उस सगवत्स्थरूप को प्राप्त करना ही 
परमपुरुशर्थ हे । उमको प्रात करने के लिये उनका उपासन हो साधन हैं, शाल्योक्त अंगों के साथ उस उयासन 
को करना चाहिये । तेल का धारा की तरद अविच्च्िन्रप्रेमयुक्त प्रत्यज्ञ समानाकार निरन्तर स्मरणघारा ही ४ 
उपासन है, वर्णाश्रसमघसे ओर शमदमादि इसके अंग हूं । इस प्रकार शास्त्र उस भगवताबरूप की प्राप्ति के 
साधन का चणेन करते हैं। सम्पूर्ण शाक्षवचनों दा समन्वय करके समकते पर उपयु क्त निशेय प्राप्त होता 


अरे 


है । इस प्रकार श्रीयमानुज स्वामी जो ने सम्पूर्ण शास्त्रों के तात्ययथि का बणेत किया है । 





॥ 


जीवानां ज्ञानानन्द-स्वरूपले प्रमाणववनानि 
ज्ञीवों के ज्ञानानन्द स्वरूप के विषय में प्रमाण वचन 
यथोक्तमू--/दिवशणिसय एवायमात्मा ज्ञानमयोपपतल: । दुःखानज्ानमला धर्मा: 
प्रकृतेस्ते न चात्मतः” प्रकृतिसंसर्मक्ृतकर्ममुलत्वान्नात्मरवसूपप्रयुक्ता धर्मा इत्यथः । प्राप्ता- 
वर्बेकेद प्रकतेरेव धर्मा इत्युक्तत | 





ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 





आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने उपयुक्त निणेय कराने वाले निम्नलिखित शाब्ब#चनों का उद्धरण 
दिया हे । वे बचन ये हैं कि-- 


कि 


निर्वागधय एवाय्मात्मा जानमंबोउमलं: । 


दुःखाजानमला धम्मा: प्रकुृत्तैस्ते ने चात्मनः ॥ 


+ ञ्ञपे 


अर्थात्‌ आत्मा आनन्द्मय ज्ञानमय एवं निर्मल है, दुःख अज्ञान और मत प्रक्षेत के धमे हैं, 

त्मा के नहीं। ये दुःख इत्यादि बे आत्मा के स्वाभाविक थर्स नहीं। यदि ये आत्मा के स्वाभाविक 
घर्म होने तो आत्मा इनसे छुटकारा नहीं पा सकता। कोई भी पदार्थ रहते समय अपने स्वाभाविक 
घर से छूट महीं समझ्वा। ये प्रक्रतिसम्बन्ध के कारण उत्न्न हुये कर्मो स उल्न होते दूं अतएब इनकी 


५ 
क्र 


५४5 


पत्ति में प्रकृतिसम्बन्ध ही प्रधान कारण ठदृर्ता &। प्रद्धतिसस्कथरूप उपाधि के कारण आत्मा में ये धम 
आा गये हैं, प्रकृतिसम्बन्ध नष्ट होते ही ये घमे नट्र हो जाईंगे। ज्ञित प्रकार आग्निसस्वन्ध से जल्ल में 
डुष्णुता आ.वी है, उष्णता जल्ल का म्वासाविक घमम नहीं है उसी प्रकार प्रकृतिसम्जन्ध के कारण आत्मा 
दुःख इत्यादि हाते रहते हैं, थे आत्मा के स्वाभाविक घम नहीं। जिस प्रकार अध्नसम्बन्ध से जल में 
उप्णुता आते ही जत्न का न्‍्वाभाविक घसं शीतता दव जाती है, उष्णता दूर होते अपने आप शी तता प्रकट 
हु।ती है, उसी प्रकार प्रक्ृतिसम्दन्ध से दुःखादि आते ही आत्मा के आनन्द इत्यांद स्वान्रावक घमं दव 
जाते हैं, दःखांदि दर होते ही आत्मा के आनन्द इत्यादि स्वाभाविक घमम आविभूत होते हैँ । इस विवेचन 
से यह सिद्ध होता है कि दःख इत्यादि को प्रकृतिसस्बन्धप्रयुक्त होने के कारण श्राकृत घमम मानना चाहिये 
ये आत्मा के स्वामाविक धर्म नहीं। अःत्मा के स्वाभाविक धम, ज्ञान आनन्द एवं निमेत्ञता हैं। इस प्रकार 
इस श्लोक से आंत्मा को ज्ञानानन्दम्वरूप कहा गया हैं । 


जीवार्ना परस्पस्माम्य प्रभाणवच्नानि 
जीबों की परस्पर समता में प्रमाण वचन 

मबिद्याविनयमम्पन्ते ब्राह्मपुं गयि हस्तिनि। शुनि चेंव श्रपाके च पण्डिता- 
स्समदशिन: दुति देवतियंडाःमतष्यस्थावररूपप्रकृतिसंसृध्टस्थात्मल: स्वरूपधिवेचनी बुद्धि- 
येंधां हे पण्डिता:, तत्तत्पकृतिविशेषवियुक्तात्मयाथात्य्यज्ञ/नवच्तस्ततन्न तद्नात्यन्तविषमाकारे 
बर्त्रानमात्म;नं समानाकार पद्यन्तीति समदर्शित इत्युक्तम, तदिदभाहु--“इहैव तंजितः 
सर्गो येषां साम्पे स्थितं सनः । निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म तस्मादुब्ह्मसिपि ते स्थिता: इति । 
निर्दोषं-देवादिप्रकृतिविशेषसंसगगंरूूपदोषर हितसू, स्वरूपेशावस्थितं सर्वभ्‌ आत्मवस्तु 
निर्वाणरूपबज्ञानकाकारतया समसमित्यथ: 
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१६६ # वेदाध मंग्रह: कै 





विद्याविनयसम्पन्ते ब्राह्मणें गवि हस्तिति । 


जि 


दइनि चेंद व्वयाके व परण्दचिता: समदर्गिन: ॥| 


अर्थात्‌ अक्षति, देव तिंक मनुष्य और स्थावर ऐसे २ शरीरों के रूप में परिणत होती है, ये शरीर 
प्रकृतिपरिणामरूप हैं । इन शरीरों से आत्मा उसी प्रकार सम्बद्ध रहता है जिस प्रकार विभिन्न प्रकार के 
काएों से अग्नि सम्बद्ध रहता है। संसने के कारण शरीरगत देवत्व और मनुष्यत्व आदि आत्मा में उसी 
प्रकार सासते हैं. जिस प्रकार जपापुष्पगत लालिमा स्फर्टिकमणशि में कलकती हे, जिस प्रकार काष्ठगत 
सीघापन और टेढापत अग्नि में भासता हैं। बास्तव में थे देवत्व आदि धर्म आत्मा में नहीं रहते, आंत्मा 
का उत शरीरों से बसी प्रकार सम्बन्धमात्र है जिस प्रकार वक्रत्व और ऋजुत्व अग्नि का धम नहीं है, अग्नि 
का उन काठों से सम्बन्धमात्र हैं। आत्मा में शरीरसम्बन्ध के कारण होने वाले सुख ओर दुःख इलादि 
ओप।धिक धम हैं, स्वाभाविक धर्म नहीं। आत्मा का स्वाभाविक स्वरुप ज्ञानानन्‍द्मय हैँ । सब तरह के 
शरीरों में अवस्थित जीवात्माओं का स्वरूप ऐसा ही है । इस प्रकार आत्मस्वरूप की विवेचना करने में 
जिनकी बुद्धि क्षमता रखती हैं वे ही पण्िवित कहलाने योग्य हैँ । ये परिडत विभिन्न प्रकार के शरीरों को 
धारण करने वाले जीवात्माओं पर जब इृश्टिपात करते हैं तब वे विवेकपूवंक यह सममते हैं. कि ये भद 
शरीरगत हैं, आत्मगत नहीं, सब शरीरों में विद्यमान जीवात्मा ज्ञानानन्द्स्वरूप हैं, उनमें पूणण समता है, 
उनमें व्यक्तियेद भी है अतएव स्वरृपैस्य नहीं कहा जा सकता । पूछो साम्य मानने में कोई आर्पात्ति नहीं 
है । देखने में कोई ब्राह्मण विद्याविनवसम्पन्न दिखाई देता है, कोई जातिमात से त्राह्मण है । गुणों की दृष्टि 
से देखने पर इनमें बेपम्य दिखाई देता हैं । कोई गौ है, कोइ हाथी है, इनमें आकार बेपस्य है | कोई कुत्ता 
है, कोई कुत्ते को पकाकर खाने वाला श्रपच्र है, इनकी वृत्ति अथान आजीविका में वेपम्य हैं। इस प्रकार 
अनेक वेषस्य जहाँ तहों दिखाई देते हैं, थे सभी वेपम्य शरीरों में रहते हैं, आत्मा में नहीं। उन विविध- 
वेषस्ययुक्त शरीरों में अवस्थित आत्मा एकसा है, सत्र जीवात्सा ज्ञानानन्दस्वरूप हैं, सभ्ती परस्पर अत्यन्त सम 
हैँ यह वात आत्मस्वरूप के ताक््विक रूप का लमकते वाले पस्डित ही समभते हैं | प्रक्ृतिस्म्बन्धरहित 
जीवात्माओं का स्वरूप सम हैं यह अथ उपयु क्त श्लोक में वशित है । 

इह्ेव तेजित: मसर्गों वेयां साम्ये स्थित मन: । 


निरदाय हि सम ब्रद्म तस्माद्व्रह्मगि] ते स्थिता: ।। 


अथति यह समदर्शन काज्ञान्तर में फल्न देता है इतना ही नहीं, किन्तु इस संसार में साधवानप्रान 
करते समय भी साधक को मोक्षसमान दशा में पहुँचा दता है। मोक्ष में सभी कल्नश निवृत्त होते हैं, 
समदर्शी को संसार में रहते समय ही बहुत से क्लेश निवृत्त हा जाते हैं। इस संसार में रहते समय में ही 
वे संसार का जीत जाते हैं जिनका मन जीवात्माओं की समता में दृढ़ प्रतिष्ठित रहता है। इस वात के! 
सभी मानते हैं कि ब्रह्नज्ञान से संसार जय होता हैँ। प्रकृतिसंसगरूप दोष से रहित अतएव परह्पर में सम 
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रहने बाली जीवात्मबस्तु त्रह्म हैं। आत्माओं की समता में अवस्थित साधर्कों को ब्रह्म में अवस्थित मानना 
चाहिये। वे संसार को जीत जाते हैं इसमें सन्देह नहीं। इस श्लोक के “निर्दोष हि सम ब्रह्म” इस पांद पर 
ध्यान देना चाहिये। इसका यही भावा्े हे कि देव और मनुष्य इत्यादि शरीरों से-ज्ञो प्रकृति के परिणाम 
हे-सम्बन्ध रखना एक दोष है, इस दोष से रहित होकर स्वस्वरूप में अवस्थित सभी जीवात्मा परस्पर 
समान हैं, उन सवका म्वरूप ज्ञानानन्दमय हे। इस प्रकार यह बचन डपाधिरहित स्वरूप की समता का 
बंणेन करता है। इन सब प्रमाणवचरनों स यह प्रमाणित हो गया है कि जीवात्मा देह आदि से विलक्षण हे, 
ज्ञानानन्दम्वरूप है, सभी जीचों में पूर्ण समता है । 


ज॑वात्मनां मंगच्डपभलाद: संमर्थनस्‌ 
जीवाध्मा का भगवच्छेषत्व समर्थन 


तस्यवंभृतस्यात्मनों भगवच्छेषतेकरसता तन्नियाम्यता तदेकाधारता च तच्छरीर- 
तत्तनुप्रभुतिभि: शब्दस्तत्सामानाधिकरण्येन च श्रुतिस्मुतीतिहासपुराएँेषु प्रतिपाद्यत इति 
परवंभेवोक्तम । 


है" ४5 


यह अर्थ पहले ही विस्तार स बशित हो चुका हैं कि श्रूति स्वृति इतिहास ओर पुराणों में जीवास्मा 
को श्रीभगवान्‌ का शरीर एवं तनु (शरीर) इत्यादि शब्दों से बणुन करके तथा अभ्दर्निर्देश का उल्लेख 
करके यह बतल्ञाया गया है कि जीवात्मा श्रीभमगवान्‌ का शेष एवं नियाम्य हैं, तथा श्रीमगवान पर आधारित 
है क्योंकि शरीर इस प्रकार का ही होता है। शरीर जीवात्मा का शेष है क्योंकि जीवात्मा के ज्िये ही बना 
है। शरीर जीवात्मा का नियाम्य है क्योंकि वह जीवात्मा की इच्छा के अनुसार कारये करता है । शरीर 
जीवात्मा पर आधारित है क्योंकि जीवात्मसम्बन्ध मिटते ही शरीर नष्ट हो जाता है । जीवात्मा को परमात्मा 
का शरीर कहने से जीवात्मा में ये सभी स्वभाव फल्नित होते हैं। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि 
जीवात्मा श्रीमगवान्‌ का शेष है। शेषत्व ही जीवात्मा का मारमूत धर्म है। शेषत्व के ज्ञान से ही जीवात्मा 
का कल्याण हे । 


भोकछ्षोपायविषये प्रमाणवचनानि 
मोक्षीपाय के विषय में प्रमागुवचत 
“देवी हांथा ग्रुशमणयी मस माया दुरत्यया। मामेव ये प्रपश्न्ते मायासेतां 
तरच्ति ते” इति । तस्येतस्थात्मनः कर्सकृतविचित्रगुणमयप्रकृतिसंसगरूपात्संसारान्मोक्षो 
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+ ” छ>ह्यादि 
भगवत्प्रपत्तिमच्तरेश नोपपद्यत इत्युक्तः भवति, “तान्यः पन्‍्या अ्यनाय विद्यत इत्या(द- 
अतिशभिश्र । 


श्रीभमगवच्छरणागति के बिना जीव को मोक्ष नहीं मिल सकता है, यह अथ निम्नलिखित गीतवा- 
बचन स॑ प्रमाणित होता है | वह बचन यह हैं कि-- 


के 


वी हा पा ग्रगमयी मम माया दुरत्यया । 
मामव ये प्रपद्यचस्त मायामेता तरसन्ति ते ॥। 

अर्थात्‌ श्रीभगवान देव है क्योंकि वे लीला में प्रशृत्त हैं। श्रोमगवान्‌ ने इस माया को फैल्लाया है 
इसलिये यह माया दँवी वहत्लातों है। श्रीमगवान कहते हैं कि यह दैवी माया गुणमयी है, सत्त्य, रज और 
तमोगुण से पूर्ण है, यह प्रकृति है, यह विचित्र काये करने वाली हैं, इसलिये माया कहलाती हैं। इस माया 
का अतिक्रमण करना और इसके पंजे से छूटना बहुत कठिन हैं। सभी वद्ध जीबों को इसमें फँसे रहना 
पड़ता है | यह माया श्षीमगबान के स्वरूप को छिपा देती है तथा अपने विषय में भोग्यता बुद्धि को उत्पक् 
करती है इसलिये सभी जीव श्रीमगवान को भूलकर इस प्रकृतिरूपी माया की परमभोग्य मानकर इसमें 
फेंसे रहते हैं इनस छूटने की इच्छा किसी को भी नहीं होती । इस माया से छूटने का क्या उपाय हैं ९ 
ध्रीभमगवान उत्तरार्थ में कहते हैं कि मेरे शरण मेंजों आते हैं वे इस माया को पार करते हैं। 
ज्ञिन शक्रीमगवान की आज्ञा के कारण यह भयंकर सायावन्धन कष्ट दे रहा हैं उनके द्वारा ही यह 
भाया हटाई जा सकती है, दूसर किसी के द्वारा नहीं। श्रीमगवान्‌ सत्यसंकल्प हैं, उनका वन्‍्वहूसु संकल्प 
ही सत्य नहीं हाता किन्तु मोच्चहेतु संकल्प भी सत्य हाता है । उनके शरण सें जाने पर वे मुक्त करने के 
लिये संकल्प करेंगे, वह भी अवश्य फलित होगा । अतः उनके शरण में जाने से कल्याण ही कल्याण हैं । 
यह शंछा किसी को भी नहीं करनी चाहिये कि शक्त होते पर भी यदि श्रीमगवान्‌ निदय होंगे तो उनके: 
शरण में जाने से क्‍या लाभ होगा ? श्रीमगवान निदय नहीं हैं वे परमदयालु है। यह शंका भी न करनी 
चाहिये कि श्रीमगवान दयालु होने पर भी लोकिक दयालु पुरुर्पों की तरह यदि इस व्याख्या का-कि शरण 
में आये हुये गुणमम्पन्न जीबों को ही अपनाया जाय, दुष्ट जीबों को न अपनाया जाय-पसन्द करते हगे 
तो हम सरीसख अपराधी दुष्ट जीवाँ को कल्याण केला होगा ? यह शंका भी बकार हैं क्योंकि श्रीमगवान 
गुशदापरकूपी विशे्षों पर ध्यान न देकर सभो शरणागतों को अपनाने वाले हैं, उन्होंने काक बानर 
बिभीषण ओर द्रोपदी इत्यादि सभी शरणागतों को अपनाया है । उन्हेंने श्रीसुओव महाराज से श्रीरामाबतार 
में यहाँ तक कहा क्लि “बिभीषणो वा युत्रीव यदि वा राबगः स्वयम्‌/ अर्थात है श्रीसुमीवब जी ! शरणागत 
व्यक्ति चाहे बिभीषण हो, अथवा स्वयं राबण हो हा, उसको अचश्य मर पास लाओं। राबश तक को 
के लिये जब श्रीभमगवान्‌ उत्कण्ठित हो रहे हैं, तब यह शंका-कि हमको अपनायेंगे या नहीं-कैसे 
अवश्य अपनाने वाले हैं, उतके शरण में जाना चाहिये। इस वचन से सिद्ध होता 
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है श्रीभगवान्‌ के शरण में जाने पर ही जीवाँ को मोक्ष प्राप्त होगा, अन्यथा नहीं। उपर्निषद कहती है कि 
“लान्य: पन्‍था अयनाय विद्यते” अर्थात्‌ बक्यप्राप्ति के लिये ब्रह्ज्ञान के लिबाय दूसरा कोई उपाय नहीं। 
है। यहाँ त्रह्मज्ञान शब्द से उपालन और शरणागति दोनों विवक्षित हैं। डपासकों को भी अंगरूप से 
श्रीसमगवच्छरणागति आवश्यक हैं। इस बचन से भी यह सिद्ध होता है कि श्रीभगवच्छरणागति के विन 
भोत्द नहीं प्राप्त होता | 


मगवतों विवित्रेश्यविषये प्रमाएवंचनानि 
श्रीमगवान्‌ के विचित्र एश्र्य के बिषय में प्रमाणयचन 
“सपा ततलिदं सर्व जगदव्यक्तमुतिवां। मत्स्थानि संदंभृतानि न चाह तैष्व- 
वेस्थित: ॥ न च मत्स्थानि भृतानि पश्य से योगसंश्वर”/ सिति सर्वशक्तियोगात्स्वंश्वर्य- 
वबचित्रयपुक्ततु । तदाहु--/विष्टम्याहुमिद कृत्स्नमेकांशेल स्थितो जगत इति | अ्रनन्त- 
विचित्रमहाश्रर्य रूप॑ जगन्ममायुतायुरताशांशियात्मतया प्रविव्य सर्व मत्सड्भःल्पेत विष्टम्थानेन 
रूपेशगानन्तमहाविश्वुतिरपरिमसितोदारगुणश सागरो निरतिशयाश्रयंभुत: स्थितोष्हमित्यथे: । 
परमात्मा सबंशक्विसम्पन्न है, उसका नियमनसामश्य अत्यन्त विचित्र हे, यह अथ लिम्तलिखित 
शीत श्जोकों से प्रमाशित होता है | 
मथधा ततमिद सर्व जगदवब्यत्तमूतिता । 
मत्म्थानि सर्वभुतानि न चाह तेष्ववस्थित: ॥। 
न च मत्य्थानि भूतानि पहु्य में योगमेश्वरम्‌ । 
भूतभुनज्न व भूतस्थोी ममात्मा प्रूतभावन: ॥। 
अर्थात्‌ श्रीमगवान ने कहा कि यह चेतनाचेतनसय सम्पूरे जगन मुझसे व्याप्त हैं में अपने स्वरूप 
को प्रकाशित न करता हुआ अन्‍्तर्यासी वसकऋर टस सम्पूर्ण जगन्‌ को व्याप्त करता हूँ । इस जगन का धारण 
एवं नियमन करने के लिये तथा उसे अपने अभिमत उपयोग में लेने के लिये मुझे! अन्तर्यामी बनकर 
इसके अन्दर बाहर व्याप्त होकर रहना पड़ता है। तभी उसका स्वरूप स्थिति और नियमन हों लकता हैं। 
इललिये यह कहना पड़ता हू कि सभी चेतनाचेतन पदार्थ मेरा आश्रय लेकर ही सत्ता पा रहे हैं, डिक हुये 
हैं । जिल प्रकार शरीर आत्मा का आज्रय लेकर जीवित रहता है. उसी प्रकार यह सम्पूर्श प्रपन्च मेरा आश्रय 
प्राप्त करके विका हुआ हई। यदि इसकी मेरा आश्रय नहीं मिले तो इसका स्वरूप इस रूप में रह नहीं पावेगा, 
इसे नष्ट होता पड़िगा, उसी स्थिति में इसकी स्थिति ओर प्रवृति केसे हो लकती है ? में इसकी स्वरूप स्थिति 


४ 


ओर प्रइत्तियों को सम्हालने के लिये इसमें व्याप्त होकर रहता हूँ । मुझसे इसका उपकार होता है। भेरे 
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प्रभाव से ही ये सत्ता पा रहे हैं। इसलिये यह कहना डचित ही है कि यह प्रपश्न मेरे द्वारा धृत है । जैसे 
मुझसे यह प्रपद्च उपकार प्राप्त कर रहा है वैसे उसमें में कुछ भी उपकार अ्राप्र नहीं अ्रप्त करता | मेरी 
स्थिति इस प्रपद्च के अधीन नहीं। प्रपद्च की स्थिति मेरे अधीन है। मेरी स्थिति के विषय में यह 
प्रपश्न कुछ सी उपकार नहीं करता। यह प्रपन्च मरा आज्रय लेकर स्थिति प्राप्त करता है, इसलिये यह 
कहना उचित है कि यह सम्पूरो प्रयश्च मुझ पर म्थित हैं। में अपनी स्थिति के विषय में प्रपस् से कुछ भी 
उपकार प्राप्त नहीं करता, में अपने बत्ल पर टिका हुआ हूँ । इसलिये यह भी कहना उचित है कि में इस पर 
व्थित नहीं | में इस प्रपद्च का आधार हैँ, परन्तु जिस प्रकार घट जल का आधार बनता है, वैसा नहीं, 
में वलक्षणरीति से ज़गन्‌ का आधार हूँ । घट जल से संयुक्त होकर जल को गिरने से रोकता हैं, बला 
में इस प्रपद्ध को अपने सिर पर रखकर धारण नहीं करता किन्तु संकल्पमात्र से घारण करता हूँ। लोक- 
दृष्ट रीति के अनुसार देखने पर यह कह सकते हैं यह अपम्व मुझ पर वैसा अवस्थित नहीं है जिस प्रकार 
घट में जल स्थित हैं। मेरे संकल्परूपी योग को देखो। एवंविव संकल्प अन्यत्र कहीं भी नहीं देखा जा 
सकता | यह संकल्प मरा असाधारण घमे है। में इस चेतनाचेतन प्रपद्च का धारण करता हूँ, यह प्रपम् 
मुझको बने रहने में कुछ सी उपकार नहों करता । मेरा संकल्प ही इस विश्व का उत्पदत धारण एवं नियमन 
करता रहता है । इस प्रकार कहकर श्रीमगवान्‌ ने यह घोषित किया कि में सर्वशक्तिसम्पन्न हूँ, मेरा 
ऐश्व्य अर्थात्‌ नियमनसासथ्य अत्यन्त विचित्र हैं। संकल्पमात्र स इस जगत का धारण और निय्रमन 
कहकर श्रीमगवान्‌ ने यह सिद्ध किया कि यह प्रपत्च श्रीभमगवान्‌ का शरीर है, श्रीभमगवान इसके अन्तरात्मा 
हैं क्योंकि शरीर का धारण और नियमन आत्मा के संकल्पमात्र से होता है यह लोक में देखा गया है। इस 
विवेचन से इत चेतनाचतनात्मक पभ्रपद्च का भगवद्धात्मकत्व फल्नित होता है इस बात को दुहराते हुये 
श्रीभगवान ने दशसाध्याय के उपसंहार में कहा है कि “विष्टम्याहमिद कृत्स्नमेकांशन स्थितो जगत” अर्थात्‌ यह 
चेतताचेतन प्रपख्च॒कारणाबवस्था में सूचरम एवं कार्यावस्‍्था में स्थूल बनकर विचित्ररूप में रहता है। इसको 
देखने पर सबको आश्चर्य ज्गता है। में इस प्रपन्न में अत्यन्त सूक्ष्मरूप में अन्तरात्मा होकर अवस्थित 
रहता हूँ। मरा स्वरूप अत्यन्त विशाल हैं| कल्पना करके उसमें दस हजार अंश बना लें, उनमें एक अंश को 
दस हजार अंश बना लिया जाय । उनमें एक अंश को भी कई अंश में बाँठा जाय, उससें एक अंश जो 
निकलेगा, वह परमसूक्ष्म होगा। उस सृक्ष्म अंश स में इस प्रपत्च में अन्तर्यामी के रूप में प्रविष्ट होकर 
सम्पूर्ो विश्व को संकल्प के द्वारा धारण करता रहता हूँ। मेरे अधीन रहने वाली अनन्त महाविमृतियों 
से सम्पन्न एवं अपरिमित उदार कल्याणगुणों का निधि में इस विश्वकप का धारण कर अत्याश्वर्य रूप में 
अवस्थित रहता हूँ, कहीं भी हृष्टिपात किया जाय, वहाँ में ही चतनाचेतन कञ्चकों का घारण करें 
विरशज्मान रहता हैँ । इस प्रकार कहकर श्रीमगवान्‌ ने अपने एशय की विचित्रता का वर्शन किया हैं | 
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# चेदार्थेसंभरह: ऊ ५७४ 





एकल्े सति नानालश” इत्यस्य झ्लोकस्य व्याख्या 


“उकत्वे सति नानात्वम” इस ज्योक को व्याख्या 


ताददसाह “एकत्वे सति नानात्व नानात्वे सति चेकता । अचिन्त्यं बहार्पों रूप॑ 
कस्तद दितुमहेति” इति ॥ प्रशासितृत्वेनक एवं सच्‌ विचित्रचिदर्चिद्रस्तुष्वन्तरात्मतया 
प्रविद्य तत्तदुरूपेण विचित्रप्रकारों बिचिऋकर्म कारयच्ानारूपतां भजते। एवं स्वल्पालपां- 
शेन तु सर्वाश्वयमय नानारूपं जगत्तदन्तरात्मतया प्रविष्य विष्टम्य नानात्वेनावस्थितोडइपि 
सन्‌ श्रनवधिकातिशयःसंख्येयकल्याणशगुरागरणः स्वश्वरेश्वरः परब्रह्मभुतः पुरुषोत्तमो नारा- 
यरपो निरतिशयाश्र्यभूतो नीलतोयदर्संकाशः पुण्डरीकदलामलायतेक्षरः सहर्लाशुः सहस्न- 
किरणः परसे व्योम्ति “यो बेद निहितं शुहायां परमे व्योगत्‌ “तदक्षरे परसे व्योग 
लित्यादिशुतितिद्ध एक एवावतिए्ठते । ब्रह्मव्यतिरिक्तत्य कस्यचिदषि वस्तुन एकस्वभाव 
स्पेककारयंशक्तियुक्तस्थेकरूपस्थ रूपान्त्रयोग:, स्वभावान्तरयोग: शक्त्यन्तरयोगश्व न 
घठते । तस्पृतस्य परब्रह्मरास्सवंबस्तुविसजातोयतया स्वेस्वभावत्व॑ सर्वेशक्तियोगदचे- 
त्येकस्थेव विचित्रानन्तनानारूपता चर पुनरप्यनन्तापरिप्िताश्रयंयोगेनेकरूपता च न 
विरुद्ध ति वस्तुमात्रसाम्पाद्विरोधचिन्ता न युक्त त्यथ: यथोक्तस--“शक्तयः सबभावानाम- 
चिन्त्यज्ञातगोचरा: । यतोइतो ब्रह्मरास्तास्तु सर्माद्या भावशक्तय: ॥ भविन्त तपतां श्रेष्ठ 
पावकस्य यथोष्णता” । एतदुक्त भवति-सर्वषामग्निजलादीनां भावानामेकसिमिन्नपि 
भावे हृष्ठेव शक्तिस्तद्विसजातीयभावान्तरेष्पीत न चिन्तयितु युक्ता, जलादादहृष्टाइपि 
तंद्वितिजातोीयपावके भाश्वरत्वोष्णतादिशक्तियंथा हश्यते, एबसेव सर्बंबस्तुविसजातीये 
ब्रह्म रि! स्वंसाम्य नातुमातुं युक्तमिति । श्रतों विचित्रानन्तशक्तियुक्त ब्रह्म वेत्यथ: । 
तंदा55ह--“जगदेतन्महाश्र्य रूप॑ यस्थ महात्मनः । तेनाश्रयवरेशाहं भवता कृष्ण 
सड्भझता इति 

उपयुक्त अथ का ही निम्नलिखित श्लोक-जिसे भेदाभद्वादियों ने अपने पक्ष के अनुकूल माना 
हैे-पतिपादन करता है। वह श्लोक यह है कि-- 

एकरत्दे सति वानात्व नानात्वे सति चैंकता । 
अखिन्त्य ब्रह्मणशों रूप कस्तद दितूमहति ॥ 


भेदाभेदवादियों ने इस रोक का यह अर्थ किया है कि अद्म एक होता हुआ अनेक है, तथा 
अनेक होता हुआ एक है। इस प्रकार बद्दा जगतू से भिन्नामिन्न है। ब्रह्म का यह रूप अचिन्त्य हे | उसे 
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कौन जान सकता है। यह अर्थ समीचीन नहीं क्योंकि भेदाभेदवादियों के मत में भेदाभेद घट और पट 
आदि में भी माना जाता है। ऐसी स्थिति में यह भेदामेद अचिन्त्य कैसे हो सकता है ? यहाँ तो अचिन्त्य 
रूप का वर्णन हो रहा है। इसलिये कहना पड़ता है कि भेदाभेदवादियाँ द्वारा उपयु क्त श्लोक का जो अथ 
किया गया है, वह समीचीन नहीं। अतएव श्रीरामानुज स्वामी जी ने उपयु क्त श्लोक का दूसरा अथ किया 
हैं, वह इस प्रकार हैं कि-- 


“एकत्वे सति नानात्वम यह श्लोक श्रीमगवान्‌ की आश्वयरूपता का वशुन करता हैं । श्रीभमगवान 
एक ही हैं, वे विचित्र चेतनाचतनपदाथों में अन्तरात्मा के रूप में अन्तःप्रन्व£४ होकर उन चेतनाचेतनपदा्थों 
को शरीर के रूप में धारण करते हैं। अतएव एक परमात्मा विविध विचित्र शरीर वाले बनकर बंहुहापय 
की तरह विचित्र रूप से दिखाई देते हैं, उन २ शरीर बने हुये चेतन/चेतनों से जिचित्र कर्म कराते हुये 
अनेक रूप वाले वन जाते हैं। यह है एक रूप में अवस्थित परमात्मा की नानाहपता। यह बात उपयु छत 
श्लोक के प्रथमपाद में वशित हैं 


शक ४ 4 )्छ ््‌ः गा ध्‌ ऋ १. 

“नानात्वे सति चैकता” इस प्रकार अपन अतिस्वल्प अंश से इस सबश्वियंमय विविधरूप वाले 

प्रपख्च में अन्तरात्मा के रूप में प्रविष्ट होकर इस विश्वरूप को घारण करते हुये जो परमात्मा विविघरूप स 
दिखाई देते हैं वे एक हैं अद्वितीय हैं, उनके समान कोई पदाथ नहीं है, उनसे बढ़कर तो हो ही कोन सकता 


कप हल... औ 


है । किसी भी दृटि से देखा-जाय, वे सर्वेश्रे)्ठ सिद्ध होते हैं। वे उत्कषे की चरमसीमा में पहुँचे हुये असंख्य 


ऐ बा 


कल्याणगणों के निवि हैं। लोक में सबके ईश्वर बनने वाले ब्रह्मा आदि देवों के भी इश्वर हैं, वे ईश्वर होते 
हुये जगत्‌ के आदि कारण परत्रह्म हैं, पुरुषोत्तम और नारायण भी वे ही हें, पुरुषमक्त ओर नारायणानुवाक 
उनकी महिमा का गान करते हैं। वे एक ही इस प्रकार की महिमा से युक्त हैं. अतएव वे अपार आश्चर्यमय 
प्रतीत होते हैं, उनका आकल्नन करते ही ज्ञानियों को अपार आश्चय होता है, वे नीलमंघ के समान सुन्दर 
दिव्यमंगलविग्रह का धारण करते हैं। इससे उनकी विस्मयजञनकता बढ़ जाती है। कमलद॒लल के समान 
विशाल नेत्र वाले हैं, पंक में उत्पन्न होता इत्यादि दोष कमल में हैं, इन नेत्रों में एक भी दोष नहीं हैं | 
उनके दिव्यमंगलविग्नह से अपार तेज प्रकट होता है ! एवंविधव्लक्षण्यविशिष्ट श्रीमगवान्‌ जिस प्रकार इस 
लीलाविभूति एवं इसमें रहन बाल ब्रह्मा आदि जीदों के स्वाभ,विक स्वामी हैं. उसी प्रकार इससे तीन गुनी 
बढ़ी हुई मोगविभूति ओर उसमें विराजमान असख्य मुक्तपुरुष और नितल्यसूरियों के भी नित्यसिद्ध स्वामी 
हें । श्र ति ने “यो वेद निहित ग्रुहायां परमे व्योमन्‌” “तदक्षरे परमे व्योमन्‌” इत्यादि बचनों से यह कहकर-कि 
जो साधक हृदयगुहा में विराजमान परत्रह्म को अ्रत्यक्ष समानाकार ज्ञान से चिन्तन करता रहता है वह 
परमपद्‌ में पहुँचकर उस परबद्म के साथ सर्वेकल्याणगुणों का अनुभव लेता रहता हैं, अविनाशी परमाकाश 
प्रमपद में परत्रह्म विराजमान हँ-परमएद्‌ का उल्लेख किया है! इस प्रकार के सर्वात्तम दिव्य लोक परमपंद 


का स्वामी बनने का सोभाग्य श्रीभगवान्‌ को दी प्राप्त है, दूसरे किसी को नहीं। श्रीमगवान्‌ की महिमा 
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शी 
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डक! 





५ 


अपार है। उनके समान वे ही हैं। वे अद्वितीय हैं, इनके समान दूसरा कोई है नहीं। विश्वरूप को लेकर 
नानारूप से रहते हुये भी परमात्मा एक हे अद्वितीय 


“अचिन्त्य ब्रद्मगपो रूप कस्तद दितुमहेति” ब्रह्म का स्वरूप अचिन्त्य हैं। उनमें जसी विज्नक्षण योग्यता 
जा, हद हि - रा ध्े है हे 
है बसी अन्यत्र कहाँ नहां। लाक में देखा जाता है कि एक स्वभाव वाला पदाथ दसरे स्वभाव को 


हि 
३० 


नहीं अपनाता, अग्ति औष्ण्य स्वभाव वाला है, वह शैत्य स्वभाव वाला बन नहीं सकता । एक कार्य 
करने की शक्ति रखने बाला पदार्थ उससे विरुद्ध काये करने की शक्ति नहीं रखता । जलाने में शक्ति रखने 
वाला अग्नि भिगा नहीं सकता, शीत नहीं पहुँचा सकता। एक रूप को अपनाने वाला कोई पदार्थ दूसरे 
रूप को नहीं अपता सकता। झउध्वेज्वलित होना अग्नि का स्वरूप है, वह तियेक्‌ ज्वलित नहीं हो सकता। 
इस प्रकार ब्रक्चन्यतिरिक्त सभी पदार्थां में स्वभाव शक्ति और रूप व्यवस्थित रहते हैं, वे दुसरे स्वभाव 
दूसरी शक्ति एवं दूसरे रूप को नहीं अपना सकते | ब्रह्मव्यतिरिक्त सभी पदार्थों में यह बात दीखने में 
आती है । ब्रह्म दी एक पदार्थ ऐसा है जिसमें सब तरह के स्वभाव शक्ति और रूप विद्यमान रहते हैं । ब्रह्म 
सब पदाथों से अत्यन्त विज्ञातीय है इसलिये उसमें सभी स्वभाव और सभी शक्तियाँ निहित रहती हैं | 
अतएव परत्रद्य समस्त चेतनाचेतरनों का अस्तर्यामी होकर विचित्र अनन्त नाना रूपों को अपनाता हुआ भी 
गुण विभूति लीला ओर धाम को लेकर विचारने पर एक अद्वितीय तत्त्व सिद्ध होता है| इनमें एक २ बात 
भी अनन्त अपरिमित आशख्थयरूप है। इस प्रकार नानात्व और एकत्व परख्रद्म में बिना किसी विरोध के 

मन्वित रहते हैं । परत्रह्म को दूमरी बस्तु के समान मानकर शका नहीं करनी चाहिये लोक में जिस मनुष्य 
ने अग्ति का स्पशे न किया होगा, वह कह सकता हैं कि लोक में अग्ति को उष्ण कहा जाता है, किन्तु वह 
मिथ्या है, क्योंकि कोई भी पदार्थ उष्ण नहीं हो सकता , जगत्‌ में जितने पदार्थ देखने में आते हैं, वे सब 
अनुष्ण हैँ, अथात्‌ ऑष्ण्यरदित हैं, अग्नि भी एक पदार्थ है, वह भी अनुष्ण ही है, उष्ण॒त्व और पदार्थत्व 
विरुद्ध धमं हैं। इस प्रकार वह मनुप्य विरोध शक्रा तबतक करता रहेगा जबतक उमका अग्नि से स्पर्श 
न हों। अग्नि का स्पशे होते ही इसकी सारी शका लुप्त हो जाती हैं। अग्विष्वमाव को जताने वाले 
व्वगिन्द्रियरूपी प्रमाण के क्गतें ही उसकी बिरोधशंका शान्त हो जाती है । उसी प्रकार ब्ब्य में भी विभिन्न- 
स्वभाव ओर विभिन्न शक्तियों का समावेश मानने में उठने वाली विरोधशंका-जो त्रह्म को दूसरे पदार्थों के 
समान मानकर उठती हें-तद्यतत्त्व को बतत्ाने वाले उपनिषद्‌ प्रमाण के सामने नहीं टिकती । उपनिषदों के 
अनुसार परम्रह्म को विभिन्न स्वभाव एवं विचित्र शक्तियों से युक्त मानना पड़ता है । यह अर्थ निम्नलिखित 
विष्णुपुराणश्लोक से प्रमाणित द्वोता हैं । 


दक्तय: सर्वभावानामचिन्त्यज्ञानयोचरा: । 
वतोध्तोबह्नणस्तास्तु सर्गाथा भावशक्तय: । 
भवन्ति त॒पतां श्रेष्ठ परावकत्य बचोष्णुता ॥ 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


५३७ # वेदाय संग्रह: के 





जो" न हि इता है कि जिस प्रकार अग्नि में वह 
सम ऋना चाहिये, वे तक से कट नहीं सकती | इसलिये यह मानता पड़ता है कि पे बज ही ह 
डध्णता मानी जाती है. जो अन्यत्र कहीं नहीं देखी गई है वैसे ही प कहीं न बजा बज उन 
शक्तियों को व्रह्म में मानना होगा जो सूद आदि कार्यों में उपयुक्त होती हैं। अग्न और जल इत्यादि बंद 
से पदाथे जगत में विद्यमान दे। एक पदाथ में एक शक्ति देखने में आतो है, विज्ञातीय दू नरे पदाथ में भी 
उस शक्ति को मानने के लिये आग्रह करना डचित नहीं। उच्ब्बलरूप ओर उष्णताशक्ति की में 
देखने में नहीं आती तथापि जल आदि से विज्ञातीय पदाथे आन में उज्ज्यल्ल रूप ओर जी शक्ति देखने 
में आती है इसलिये आग में उन्हें मानना पड़ता है। इसी प्रकार दो नह क विषय में भी समझता 
चाहिये । परत्रह्म सभी पदार्थ से अत्यन्त विज्ञक्षण है, उसको इतर पदाथा य मत मानकर मनमातों 
अनुमान करके परत्ह्म के स्वभाव शक्ति ओर रूपों का खण्डन करता नितान्त मूखेता है। पर अतुमान से 
जाना नहीं जा सकता वह क्रेवल शाब्र :माण से विद्त होता है। शार्खा में उसका खहप सभात शक्ति 
और रूप जैसे २ कहे गये हैं बैसे उतको मानता ही वुद्धिमत्ता है। शा्तरों से ब्रह्म विचित्र अनन्त शक्तियों 
से यक्त मिद्ध होता है, शाद्धावगत अथ को कुतका से काटना अग्नि में प्रत्यक्षाबगत उध्णता को कुतर्क 
से काटने के समान है। विचित्रशाक्तियुक्त होने से परअक्म परमविस्मयजनक मना जाता हैं। अतणएब 
श्री अक्रर जी ने श्रीकृष्ण भगवान्‌ से मिलते समय यह कहा कि-- 


जगदेतन्महाश्र्य रूप यध्य मंहात्मते: । 
ब्रनाशअयेवरेगाह भवता कृष्ण संगत: ॥॥ 


श्र्थात्‌ यह आख्र्यमत्र जगत्‌ ज्ञिस महात्मा का रूप हे बह आप आश्चर्यों में श्रे०ठ हैं, हे श्रीकृष्ण 
भवन, आपसे मिलकर मैं घन्य हो गया। इस अरकार श्रीरामावुज स्वामी जी ने यह सिद्ध क्रिया कि 
“हकत्वे सति नानात्वम” इत्यादि श्लोक अत्याश्वयेमय रूप वाले सवेशरीरक सर्वान्ति्यामी श्रीभगवान की 
सर्वशक्तिसम्पन्नता और अद्वितीयता का बशन करता हैं । 


सके. 2०2०७, ०62० पमान, “पाक भीम केलितक-+ जवान नस. 


विविधश्रुतिवाक्येदु समन्‍्वयस्य प्रतिपादनप्र 
विशिश्ढ्ठ व सिद्धान्त में विविध श्रतियाक्यों का समन्वय 


तदेतन्लानाविधानन्तश्षतिनिकरशिष्टप रिगृहीततद्व्यात्यानपरिश्रमादवधा रितसू | 
तथा हि प्रमाशान्तरापरिदृष्टापरिमितपरिणामानेक्तत्वनियतक़रमविशिष्टो सृष्टिप्रलयों 
ब्रह्मगोप्नेकविधाः शुतयों वइन्ति ॥ “निरदध' निरझ्डनसु, विज्ञानमानन्दस, तनिविकारस; 
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के बंद थे भ्तखसह, कँः ५्ज्फ 





निष्कलं निष्क़ियं शान्तं, लिंगुंश” सित्यादिका:, “निर्गुणं ज्ञानस्वरूपं ब्रह्म ति काश्वन 
शअुतयोपभिदधति । “नेह नानाइस्ति किछचन शृत्योस्स सुत्युमाप्नोति य इह नानेव 
पद्यति” “य्न्न त्वस्य सर्वंमात्मवाभृत्तत्केन क॑ पव्येत तत्केव क॑ विजानीया दित्यादिका 
नानात्वनिषेधवादिन्यस्सन्ति काश्वन शतयः । “यः सर्वेज्ञः सर्वेबितु यध्य ज्ञानमय तपः, 
सर्वारित रूपारिण विचित्य धोरो नामानि कृत्वाइभिवदन यदास्ते” “सर्वे निमेषा जज्ञिरे 
विद्य तः पुरुषादधि” “अपहृतपाप्मा विजरो विशृुत्युविशोकों विजिघत्सोई४पिपासस्सत्य- 
कामस्सत्यसडूल्प” इति सर्वस्मिन्‌ जगति हेयतया5वगतं स्वगरुरं प्रतिषिध्य निरतिशय- 
कल्पाणगशुरणानन्त्यं सर्वज्ञता स्वतामरूपव्याकरणं सर्वस्थाधारतां च काश्वन श्रुतयों 
ब्र वन्ति । “सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति” “ऐतदात्म्यसिदं सर्वर्धशँ “एक: सब बहुधा 
विचार: इत्यादिका ब्रह्मसृष्ट जगन्नानाकार प्रतिपाद तदकय च प्रतिपादयन्ति काश्रन 
श्रतयः । “पृथगात्मानं प्रेरितारं व मत्वा, भोक्ता भोग्य प्रेरितारं च मत्वा “प्रजापति- 
रकामयत प्रजा: सुजेयेति” “पति विश्वस्यात्मेश्वर शाश्रवव॑ शिवमच्युतम्‌ “तमीश्वरारपा 
परम महेश्वरं त॑ देवतानां परम थे देवतस “स्वस्थ वशों सबस्येगान:” इत्यादिका 
ब्रह्मर स्सवेस्मादन्यत्वं॑ सर्वस्येशितव्यत्वमीश्ररत्वं च ब्ह्मराः सवृस्य शेषतां पतित्व चेश्वरस्य 
काश्रनन । अन्त: प्रविष्ठ: शास्ता जनानां सर्वात्मा “एप त श्रात्माध्तर्याम्यमृत:” “यस्य 
पृथिवी शरोरम॒यस्यापः: शरोरस्‌, यस्य तेज: शरोर” मित्यादि “यस्थाव्यक्तः शरीरसू, 
यस्पाक्षरं शरोरमस्‌, धस्य घझृत्यु: शरीरस, यस्यात्मा शरीर मिति बह्नव्यतिरिक्तस्य सर्वस्य 
वस्तुनो ब्रह्मराअ शरोरात्मभाव॑ वहांयन्ति काथ्नेति । नानारूपारणां वावयानामविरोधों 
मुख्यार्थापरित्यागश्च यथा सम्भवति तथंब वर्णोानोयम्‌ । वरिणत च-अ्रविकारश्रुतय: 
स्वरूपपरिसश्वा पप रिहारादेव सुख्यार्थाई, नि/रणवादाश्र प्राकृतहेयगुणनिषेधपरतया व्यव- 
स्थिता: । नानात्वनिषेधवादाइ्च एकस्य बरह्मणः शरीरतया प्रकारभूत॑ सर्व चेंतनाचेतन 
बस्त्विति सर्व म्यात्मतया सर्वप्रकारं त्रह्म वावस्थितमिति सुरक्षिताः ।॥ सर्वचिलक्षणत्वप्तित्वे- 
इंब्रत्वकल्याणगुशाक रत्व॒स त्यकामत्वसत्वस ज्भुल्पत्वादिवाव्य तदम्युपगमादेव सुरक्षितम्‌ । 
सानानन्दमात्रवादि च सर्वस्मादन्यस्य सर्वकल्याणगुणाभ्रयस्य सर्वश्वरस्थ सर्वशेषिणः सर्वा- 
घारस्य सर्वोत्पत्तिस्थितिप्रलयहेतुभूतस्य निरवध्चस्थ निविकारस्य सर्वात्मिभुतस्य परस्य 
ब्रद्म णः स्वरूप निरूपकधर्मो सलप्रत्यनोकानन्दरूपज्ञानसेवेति स्श्रकाशतया स्वरूपसपि झान- 
मेवेति च प्रतिपादनादनुपालितस्‌ । ऐक्यवादाइच शरोरात्मभावेत्र सामानाधिकरण्य- 
घुख्याथथंतोपपादनादेव सुस्थिता: । 
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आगे श्रीमाष्यकार स्वामी जी ने इस ग्रन्थ की श्रद्धे यता एवं उपादेयता को सिद्ध करते हुये यह 
कहा कि अब तक मतान्तरनिरासपूर्वेक स्वमत का निरूपण फरते समय जितने अर्थ कहे गये हैँ वे सब 

नानाप्रकार की श्रतियों के समृह तथा शिष्टों के द्वारा स्वीकृत उनके विविध व्याख्याग्रन्थों में अधिक 
परिश्रम करके सर्वेसमन्वयपूर्वक निर्धारित किये गये हैं। अध्ययन में आने वाली श्रुतियाँ नाना प्रकार की 
हूं, उनमें प्रतिपादित अर्थ भी नानाविध हैं, ऐसी भी अनेक श्रतियाँ हैं. जो अध्ययन पथ से दूर हो गई हर 
उसी अनेक शाखायें हैँ जिनका आजकल अध्ययन नहीं हो रहा है । उन सब श्र॒तियों में प्रतिपादित अथों 
को इतिहाय ओर पुर.णों के द्वारा ही जाव सकते हैं । इन श्र तियों की व्याख्यायें मी अनेक हैं, उन सव में 
निरन्तर परिश्रम करके सब वबचनों का समन्वय करने में ध्यात रखकर मनन करने पर उपयु क अर्थों को 
सैद्धान्तिक मानना पड़ता है। वे नावाबिध श्रुतियाँ कौन २ हैं ? उनसे उपयु क्त अथ केसे सिद्ध होते हैं ९ 
अब इन अर्था पर प्रकाश डाला ज्ञाता हैं | 

अनेक श्रुतिवाक्थ सृष्टि और प्रत्य का वन करते हैं। सृष्टि में अनेक तत्त्वों की संष्ठि होती हैं, 
वह भी नियत क्रम के अनुसार ही, प्रलय में अनेक तत्त्वों का प्रतय होता है, वह भी नियत क्रम को 
लेकर ही | इनमें प्रत्येक तत्त्व का परिमाण अपरिमित है। अपरिमित परिसाण वाले अनेक तत्त्वों की 
सृट्टि और उल्य, दाख को छोड़कर दूसरे किसी प्रसाण से विदित नहीं हो सकते | थे शास्त्रों के द्वारा ही 
बिद्ित हो सकते हैं। शाख अनेक प्रकार से सद्धि और प्रलय का वर्णन करते हैं। कहीं पर तेज जल और 
थिवी भर की सृष्टि कही गई है, कहीं पर पाँच महाभूतों भर की सृष्टि कही गई है। कहीं महत्तत्त्व से 
लेकर विस्तार से सृष्टि कही गई है ऐसे ही प्रलय भी नाना प्रकार से वर्शित है । इन सच वाक्ष्यों पर ध्यान 
रखकर ख॒ट्टि और प्रत्नव के क्रम का निष्कर्ष करना चाहिये! भेद का निषेध करने वाल्ली कई श्रतियाँ हैं, 
वे ये हैं क-- 

(१) “तेह नानास्ति किचन, मृत्यो: से मृत्युमाप्नोति व इह नानेव पश्यति” अर्थात्‌ यहाँ अनेक पदार्थ 
बिलकुल नहीं हैं, जो अनेक पदार्था को देखता है, वह मृत्यु स मृत्यु को प्राप्त होता है। 

(२) “यत्र त्वस्थ स्वमात्मैवायूत्‌ तत्‌ केन क पश्येत्‌ु, तत्‌ केव क विजानीयात्‌” अर्थात्‌ जब इस साथऋक 
| सद कुछ आत्मा ही हो गया, तव यह किसस किसको देखे, एवं किससे किसको समके। इस प्रकार 
अनेक श्रुतिवचन हैं जो भेद का निषेध करते हैं। कई श्रतिबचन परत्रद्म को सगुण बताते हैं, 
' ये हैं कि-- 

(१) “यः सर्वे: सर्वविद वस्य ज्ञानमयं तपः” अर्थात्‌ जो परमात्मा स्वरूप से सबको जानते हैं, तथा 
प्रकारों को लेकर सबको जानते हैं, जिनका ज्ञानमय तप है । 


४2 ४2 2४8, 


(२) “सर्वाणि रूपारि। विचित्य धीरो वामानि कृत्वाइभिवदन यदास्ते” अर्थात्‌ धीर परमात्मा सब रूपों 
की सृष्टि करके उनके भिन्न २ नाम रखकर व्यवहार करते रहते हैं । 
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के चैदाधसंग्रह: १७७ 





ना ) ९. ९ ण व्‌ [ किक 
(३) “सर्वे निमेषा जनज्निरे विद्य तः पुरुषादधि अथान्‌ विद्यत्‌ के समान वण वाले पुरुष से सभी 
नेमेप उत्तन्न हुये हैं । 


$- 


नी 


(४) “अपहतपाप्म। विजरो विम्ृत्युविशोकों विजिधत्सोडपिपान: सत्यकामः सत्यसकल्प:”। अथात्‌ परमात्मा 
पाप जरा झत्यु शोक बुभुज्ञा एवं पिपासा से वर्जित हैं, स्थायी अनेक भोग्यपदाथ वाले हूँ तथा सत्यसंकल्प 
वाले हैं। उपयुक्त अतिवचन उन सभी दुर्गुणों का--जो सम्पूणे जगत्‌ में त्याज्य माने गये हँ--निषेध 
करके परमात्या को अत्युत्कूट अनन्तकल्याणगुणों का निधि वतल्ाते हें, तथा सर्वेज्ञ नामरूप व्याकरण के 
कृता एवं सबका आधार बतलते हैं | 

कई श्रतिवचन ब्रह्म के द्वारा सुट्ठ किये गये जगत को अनेक आकार वाला कहकर उसमें एकता 
का भी प्रतिपादन करते हैं। वे ये हैं कि-- 


“५. 


(१) “सर्व खल्विदं ब्रह्म तजलानिति” अर्थात्‌ यह सब कुछ ब्रह्म ही है, क्‍योंकि यह जगत  त्रक्ष से 
उत्पन्न एवं रक्तित है तथा ब्रह्म में डी ज्ञीन होने वाला है ! 

(२) “एक: सन्‌ बहुधा विचार:” । अर्थात्‌ एक होते हुये परमात्मा अनेक रूर्पो को लेकर विचर रहे 
हैं, अथवा समझे जाते हैं। इस प्रकार के अनेक श्रति८चन यह वतलाते हैं कि यह जगन्‌ तद्य से निर्मित 
है, अनक आकार प्रकार वाला होने पर भी बल्मात्मक होने से ऐक्य भी हैं । 

कई अतिवचन यह वतज्ाते हैं. कि ब्रह्म सबसे भिन्न सबका शासक एवं सबका र्टामी है, सब ब्रह्म 
के द्वारा शासनीय हैं, तथा ब्रह्म की निजञ्जी वस्तु हैं। वे बचन ये हैं कि-- 

(१) “पृथगात्मान प्रेरितारं च सत्वा” अर्थात्‌ साथक जीवात्सा को एवं अरक परमात्मा की भिन्न २ 
वस्तु जानकर सोज्ष को प्राप्त होतः हैं । 

(२) “भोक्ता भोग्य प्रेरितार च मत्वा” अर्थात्‌ भाक्ता जीव, भोग्य जडपदार्थ एवं प्रेरक इश्वर इन तीनों 
त्त्त्त्वों को जाने | 

(३) “प्रजापतिरकामयत प्रजा: सजेयेति” हर्बात्‌ प्रज्ञाओं के स्वामी इश्वर ने यह कामना की कि हम 
प्रजाओं की सृष्टि करें | 

(४) “पत्ति विश्वस्यात्मे्वरं श्ञाव्वत जिवमच्युतम” अर्थात्‌ परमात्मा विश्व के स्वामी हैं, अपने लिये 
आप ही ईश्वर हैं वे शाश्वत मंगलकारी हैं वे ऋच्युत है, अपने स्वरूपस्वभावों से कभी च्युत होने वाले नहीं | 

(५) “तमीश्वराणां परम महेश्वर ते देवतानां परम च देवतम्‌” अर्थात्‌ परमात्मा इश्वर्ों के भी परम 
महे धर हैं, देवताओं के भी परम देवता हैं । 

(६) “सर्वस्य वी सर्वस्येशान:” अर्थात्‌ परमात्मा सबको अपने वश में रखने वाले हैं, सब पर 
शासन करने वाले ईश्वर हैं। इस प्रकार के अनेक श्रुतिवचन यह बतलाते हैं. कि परत्रद्म सबसे मिन्न सव पर 
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५१३८ # वेदाथसंग्रह: 


3. बपनना 2 पापपयवपपरध्षपप-न्‍ पंप बसपा पक कप पसकन ना कप कप पक कक) ५०५०५ ३५, 





शासन करने वाला ईश्वर एवं सबका स्वामी है, यह चेतनाचेतनप्रपत्च उसके शासन में रहने वाला एवं उसकी 
निज्ञी सम्पत्ति है। अन्य कई श्रुतिवचत त्रह्मव्यतिरिक्त सभी पदार्थ एवं अहम में शरीशात्ममावसम्बन्ध का 
प्रतिपादन करते हैं। वे ये हैं कि-- 

“अन्त: प्रविष्ठ: शास्ता जनानां सर्वात्मि /एपत ग्रात्मास्तर्याम्यमृत:” “यस्य एथ्िवी शरीरम्‌ “यस्याप: 
घरीरम्‌” “यस्थ तेज: शरटीरम्‌' “यस्थाब्यक्त शरीरम्‌” “वस्याक्षरं धरीरम “यस्य मृत्यु: शरीरभ “यस्थात्मा 
शरीरम्‌” । अर्थात परमात्मा जीवों के अन्दर प्रविष्ट होकर शासन करते हैं, इसलिये सबके श्रात्मा हैं । 
यही निर्दोष अन्तर्यामी तुम्हारा आत्मा है, जिन परमात्मा का प्रथिवी जल तेज अव्यक्ते अक्षर प्रकृति ओर 
जीवात्मा शरीर है। इन्‍्य क् वचन इस वात को सिद्ध करते हैं. कि ब्रह्म को छोड़कर जितने चेतनाचेतन 
पदार्थ हैं, वे सब ब्रह्म का शरीर हैं, त्रद्म उनका आत्मा हैं इनमें शरीरात्ममाव सम्बन्ध है। इस प्रकार शवति- 
वाक्य नाना पकार के होते हैं। उन सब वाक्यों में आपस में जैसे विरोध न हो जैसे उनसे सरल रूप में 
प्रतीत होने वाल मुख्यार्थों का भी त्याग न हो, वैसा उनका अर्थ करना चाहिये। यही उत्तम मांगे ह्ठे। 
उनमें विरोध खड़ा करके कई वनों को बाध्य मानना, तथा उनके मुख्याथ को छोड़कर लक्षणा से 
दूसरा अर्थ ऋरना इत्यादि विद्वानों को शोभा नहीं देता। बैसा करना सबेथा अन्याय हैं । श्रीशंकराचार्ये के 
मत में निग ण श्रति और अभेद श्रतियाँ को अवाध्य मानकर सगुण श्रुति और भेदश्रतियों को वाध्य साना 
ज्ञाता है। इन शअ्रतियों में विशेध को खड़ा करके कई श्रतियों को बाध्य मानना अनुचित हैं। “तत्त्वमर््ति 
इस श्रति का अर्थ करते समय श्रीशंकराचाये के मत में “तत्‌ त्वम्‌” पदों के मुख्याथ को त्याग करक लक्षण 
से दमरा अथ किया जाता हैं। यह भी उचित नहीं । सेदाभेदवादियों के मतों म॑ भी उन श्रतियों से विरोध 
उपस्थित होता है. जो ब्रद्य को निर्दाष एवं निविकार सिद्ध करती है तथा “तत्‌ त्वम” इत्यादि पर्दी में ततपद- 
बोध्य निर्दोष व एवं त्वंपदवोध्य सदोषत्व में विरोध होने के कारण किसी पद का लक्षणा से दूसरा अर्थ 
करना पड़ता है। यह सब अनुचित है | 

इस प्रसंग में यह प्रश्न उठता है कि इन नानाप्रकार के श्रुतिवचनों में विरोध उपस्थित न हो, 
मुख्याथ का व्याग न हो, वैसा अर्थ केसे किया जाता हैं १ इस प्रश्न के उत्तर में श्रीरामानुज्ञ स्वामी जी कहते 
हैँ कि पूर्वाचायों न गुरुपरम्परा से इन श्रुतिवचनों के समीचीन अथा को अवगत करके ग्रन्थों में प्रतिपादन 
किया हैं, हम लोगों को अपनी बुद्धि से सोचकर वेंसे अर्था को निकालने की आवश्यकता नहीं । उन अन्थों 
में ब्शित अथा का यहाँ उल्लेख करना ही पर्याप्र होगा। उनका उल्लेख किया जाता है! 

(६) जो धर्तियाँ त्म को निविकार बतलातीं हैं उनका यह तालये है कि चिद्चिद्विशि? त्रक्ष में तीन 
पदार्थ निहित हैं (१) चित (२) अचित्‌ और (३) ब्रह्म । इनमें चित और अलित्‌ ब्रह्म के विशेषण हैं, बहा 
इनका विशेष्य है। विशेषण बनने वाले चेतनाचतर्नों में विकार होते हैं, अचेतन में स्वरूपपरिणाम्ररूपी 
बिकार एवं चतन सें स्वभावपरिणामरूपी घिकार होता है। किन्तु विशेष्य बनने वाले ब्रह्म में कोई भी 
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४ वेदाथल॑प्रद्ट: ध्डे पु 

( ब्र* 87%. की बे 4०५ ते ९ ०». 
विकार नहीं होते। इसलिये ब्रह्म को नित्रिकार कहना युक्त ही हैं । इसलिये निविकार श्रति मुख्याथ को 
लेकर त्रह्म में समन्वित होती है, उनका लक्षणा से दूसरा अथ करना नहीं पड़ता हैं। जो अर्थ शब्दशक्ति 
के अनुसार पहले अवगत होता है, वह मुख्याथ है। उसके अनुसार यहाँ अथ लग जाता हैं | 


(२) कई श्रतिबचन जो ब्रह्म को निगु ण्‌ वतलाते हैं. उनका तात्पय प्राकृत दुगगु णा का निषध करने 
में ही है कल्याणगुर्णों का निषेध करने में उनका तातपय है ही नहीं। इस प्रकार निगु ण॒ श्रतियाँ मुख्या4 
की लेकर ब्रह्म में समन्वित हांती हैं । 

(३) नानात्व का अर्थात्‌ भेद का निषेध करने बल्ले श्रतिबचनों का यह तालय है कि सभी चतता- 
अतन पदार्थ ब्रह्म का शरीर हैं, विशेषण हैं, एक ही त्रह्म इन सबका आत्मा होकर इन शरीरों को लेकर 
अवस्थित है, चेतनाचेतन पदार्था के अन्दर आत्मा के रूप में विराजमान ज्रद्य तक दृष्टि पहुँचाई जाय तो एक 
ही ब्रह्म वहरूपिये की तरह विश्वरूप को लेकर सामने उपस्थित हैं, यह बात मालूम हो जायेगी । यहाँ एक 
ब्रह्म ही विश्वरूप को लेकर दिखाई दे रहा है, पामर व्यक्तियों को स्वतन्त्र अन्नह्मात्मक अनक पदाथ जा 
दिखाई देते हैं, बेसे अनेक पढाथे यहाँ हैं ही नहीं, सभी पदार्थ परतन्त्र एर्व अकद्यात्मक्र। एक हा जी 
विविधरूपों को लेकर जिराजमान रहता है, यहाँ अन्नह्मास्मक अनेक पदाथ हैं ही नहीं। यही नानात्वनिषेध 
का ताले है। इस अर्थ को बतलाकर नानात्वनिषेधक श्रुतियाँ सुरक्षा प्राप्त करती हैं, उनका किसी प्रमाण- 
बचन से विरोध नहीं होता। वे सदा के लिये सुरक्षित हो जाती हैं । 

(४) जो श्रतिवचन ब्रह्म को चेतनाचतनों से बिलज्ञषण बतलात हूँ तथा स्वोवल्क्षण॒त्व पातत्व 

ल्याणगुणाकरत्व सत्यकामत्व और सत्यसंकल्प इत्यादि कल्याणगु्णा का निधि बतलाते हूं इस बचना की 
भी सुरक्षा हो जाती है क्योंकि ब्रह्म ऐसा है ही । 


(५) कई बचन ब्द्ब को ज्ञानस्वरूप और आनन्दस्वरूप बतलाते हैं। इन वचर्नों को लकर अढ्ढ त- 
वादी कहते हैं कि त्रह्म केवल ज्ञानानन्दस्वरूप है बह ज्ञानादि गुर्शा का आश्रय नहीं। अं या की यह 
व्याख्या समीचीन नहीं, क्योंकि श्रतिबचनों से ब्रह्म में अनेक ज्ञानादिंगुण सिद्ध होते हैं । उनका खण्डन 
करना श्रति को अभिमत नहीं हो सकता। श्रुति कहती है कि ब्रह्म चतनाचतन सब पदाथा से सिन्न 
मर्वकल्याणगर्णों का आश्रय है, सबका ईश्वर हे, सबका स्वामी हैं, लव॒का आधार हैं सबका उत्यात्त स्थिति 
और प्रलय का कारण है, निर्दोष है, निविकार हैं, सबका आत्मा हैं। इन वचनों के अनुसार ब्रह्म में मरे - 
विलक्षश॒त्व संर्वेकल्याणगुणाश्रयत्व ॒सर्वेश्वरत्व सवम्वामित्व सर्वाधारत्व जगत्कारणत्व निदाषत्त निविकारत्व 
ओर सर्वास्मत्व इत्यादि गुणों को मानना चाहिये। ब्रह्म को ज्ञानस्वरूप ओर आनन्दस्वरूप बतलाने वाली 
श्रति का अन्‍्लम्ब लेकर उपय क्त गुणों का अपलाप नहीं किया जा सकता। इस श्रात का यह बतलाने में 
तात्पर्य है कि अह्म का स्वरूपनिरूपक धर्म ज्ञान है, जिस प्रकार गौ का गोस्व स्वरूपनिरूपक धर्मे हैं, गो 
को सम कने पर ही गौ सममी जा सकती है, उसी प्रकार ज्ञान कों समझे करक ही जज का मसनना पडता 
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मीट ४ 
बल के बेदाथस्ंश्रहें: की 





४ | इसलिये ज्ञान अहम का स्वरूपनिरुपक घर्म कहा जता है। शब्दों में यह स्वभाव देखा गया हे कि 
स्वरूपनिरूपक धर्मों को वतलाने वाला शब्द उन धर्मो को बतलाता हुआ उन धर्मो का आश्रय बनने वाले 
धर्मी तक को वतल्ञाना है। उद्ाहरण--गोत्व को वतलाने वाला गोशब्द गोल को बतलाता हुआ उस गोत्व 
के आश्रय गोंव्यक्ति तक को वतत्ञाता है, वैसे ही +क्ृत में भी समझना चाहिये। ब्रह्म के विषय में प्रयुक्त 
ये ज्ञानशइद और आनन्द शब्द, ज्ञान और आनन्द को वनब्ाते हुये उतका आश्रय बनने वाले त्रह्म तक को 
प्रतिपादन करने हैं। इससे मिद्ध होता है कि ब्रह्म ज्ञानगुणवाला एवं आनन्दगुणवाला है । यह एक अथ 
है। इस श्रति का दूसरा अर्थ भी है। वह यह है कि अ्द्म का स्वरूप स्वयंत्रकाश एवं अनुकूल है, इमलिय 
ज्ञान एवं आनन्द कहा जाता है। इससे श्रुतिसिद्ध अन्यान्यगुणों का खण्डन नहीं होता । 

(६) “तत्त्वमसि” “सर्व खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि श्रुतियाँ--जो अभेद का प्रतिपादन करती हं--का यह 
तास्पने है कि चेतताचेतनपदार्थो का अन्तर्यामी और जगत्कारण ब्रह्म एक है क्योंकि जगत्‌ और जीबों को 
वतलाने बाल शब्द उनके अन्तर्यामी तक को बतजाते हैं। इस प्रकार ये अभेदनिर्देश दोनों पदों के 
मुख्याथों में अभेद को वतलाते हुये अन्यान्य श्रुतिबचनो--जों चतन,चेतन अ्रपश्च खबं त्रह्म में भेद बतलाते 
हं--से समरम हो जाते हैं । 


हर कै ७ ४४५ 


विलतलुएरूपेण अद्वतादीनां वेदवयतम 
अद्ोत आदियों का रूपान्तर से वेदवेचत्व 


एवं च सत्यभेदों वा भेदों वा दृचात्मकता वा वेदान्तवेध: कोउयमर्थ: संमथितो 
भवति ? सबस्य वेदवेद्यत्वात्‌ सर्व समथितम, तर्वशरीरतया सर्वप्रकारं ब्रह्म वावस्थित- 
मित्यभेरस्समथित: । एकमेव ब्रह्म नाताध्ृतचिदचिह्वस्तुप्रकारं नानात्वेनावस्थितमिति 
भदाभेदों । श्रचिद्वस्तुनविचद्वस्तुतब्चेब्वरस्थ व भेदः समथितः । 


यहाँ पर पूतरपत्ती यह पूब्पक्ष करते हैं कि सवश्र॒तियों का समन्वय करने पर अद्वौत ढ त और हे वा- 
हूत में कोन श्रुविसंभत होता है । आप किसका समथन करते हैं ? इस पूर्वपत्त का सम्माधान करते हुये 
श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं. कि इतरसिद्धान्तियों के द्वारा वर्शित अद्त और द्वत्तःद्वेत भेदश्नतियों से 
विरोध रखते हैं, अतएव अमान्य हैं। भेदश्रतियों से विरोध न रखने वाले अभेद एवं भेदाभेद मान्य हैं | 
श्रुतियों से भेद अभेद और भदाभद प्रतिपादित होते हैं. उनमें विरोध न दालकर समन्वय करने पर उनका 
ज्ञों स्वरूप सिद्ध होता है, वहीं वेदवेद् है। इसलिये परस्पराविरुद्ध रूपों में वेदों के द्वारा वर्णित अभद, भेद 
ओर भराभद का हम समर्थन करते हैं। अब प्रश्न होता है कि क्या इनको अविरुद्ध रूप दिया जा सकता 
६ उत्तर यह है कि अवश्य दिया जा सकता है। वह रूप यह है कि एक ही ब्रह्म सभी चेतलाचतन पदार्था 
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को शरीर बनाकर उनसे विशिष्ट होकर अन्तर्यामी के रूप में सबत्र विद्यमान है, बेसा दूसरा कोई पदारय नहीं 

है इस प्रकार अत का समर्थन हो जाता हैं। बह परत्रह्म एक होता हुआ अनेक चिद॒चिद्वस्तुरूपी विशेषणा 

से युक्त होकर विभिन्न रूपों में अवस्थित है इस प्रकार भेदासेदों का समथव हो ज्ञाता है। अचेतन पदार्थ 

चतनपदा्थ और ईश्वर में भद हैं। यह स्वरूपलेद शाख्रत हैं। इस अकार सदर का समथन हो जाता हैं । 

परवादियों के द्वारा बशित अभ्ेद ओर सेदाभद, भदश्नतियों से विरुद्ध होने के कारण असान्य हैं । इस 
दि 


हँ 


प्रकार समन्वय करके अद्व तद् त आर द्तादहोत को बेदि या ज्ञा सकता है। किसी एक से पतक्षपात 


22 


करना उचित नहीं । 


एक्यज्ञानस्थ भेदज्ञानस्य च मोक्षोपायलवादिनीनां श्रुतीनां विपयव्यवस्था 
ऐक्यज्ञान एवं भेदज्ञान को मोज्ञोपाय वतलाने वाले वचनों की विपयव्यवस्था 

ननु च “तत््वमसि इवेतकेतो” “तस्य तावदेव चिर समिति ऐक्प्रज्ञानमेंव परम- 
पुरुषाथलक्षरम्ो क्षताधनमिति गम्यते, नेतदेवश्‌ “पृथगात्सान प्रेरितारं च सत्वा जुष्ट- 
स्ततर्तेनामृतत्वमेति” इति आरात्मानं प्रेरितार चान्तर्यासिरां पृथग मत्वा ततः पृथक्त्व- 
ज्ञानादे तोस्तेव. परमात्मना जुष्टोड$सुतत्वभेति इति साक्षादसुतत्वत्राप्तिताधनमात्मनों 
नियस्तुश्न पृथगभावज्ञानभेवेत्यवगम्यते ।॥ ऐक्यबादयविरोधादेतदपरमार्थ सगुरात्रह्मप्राप्ति- 
विषय भित्यभ्युपगन्तव्यमिति चेतू पृथक्त्वज्ञानस्यंब साक्षादसतत्वप्रामिसाधनत्वश्रवशणात्‌ 
विपरीत कस्मान्न भवति। एतदुक्त भवति-द्वयोस्तुल्यथोविरोधे सत्यविरोधेन तयोविषयो 
विवेचनीय इति, कथमविरोध इति चेत्‌, श्रन्तर्पामिरूपेरावस्थितस्थ परस्य ब्रह्मण: 
शरोरतया प्रकारध्वाज्जीबात्मनस्तत्प्रकारं ब्रह्म व व्वभितिशब्देनाभिधीयते, तथव ज्ञातव्य- 
समिति तस्य वाक्यस्य विषयः, एवंभुताज्जोवात्तदात्मतयाउवस्थितस्यथ परमात्मानों लिखिल- 
दोषरहिततथा सत्यसड्ःल्पत्वाध्नवणशिकातिशयासंख्येयकल्याणायुणाकरत्वेन च यः पृथग- 
भाव: सो5नुसन्धेय इत्यस्य वाक्यस्य विषय इत्ययमथथः पुवेसेवासकृदुक्तः 


श्रीरामानुज स्वामी जी के द्वारा यह कह जान पर-कि अ& तं दर त आर ढूुं ताइ त थे तीर्ना परस्पर 
अविरुद्ध रूप में उपनिषदों ््‌ वशित ४ इउसालय हम उन्हीं रूप से सनक्का समथन करते ह-अदब तवाद] 
कहते हैं कि सद्विय्या में “तत्वमसि इ्वेतकेतो” “तस्य तावदेव चिर यावन्न विभोधक्ष्ये अथ सपत्स्थे” एसा कहा गया 
है। इसका अथे यह है कि है श्वेतकेतो ? तुम बह बह्म हो” “साधक का तब तक विलस्व हांता है” जब 
तक इस शरीर स नहीं छूटता है, छूटते ही अह्य बन जायगा । इस वाक्य स यह विदित होता हैं कि जीव 
और ब्रह्म में अभेद समझने वाला मुक हो जाता है, एक्य्ज्ञान ही परमपुरुषाथ मोक्ष का साथन हैं । निगु ण॒ 
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्रह्म वन जाना ही परमपुरुवार्थ है, यही मोक्ष का उत्तम रूप है। उपासन इत्यादि सगुण त्रह्महूपी निम्नकोटि 
के मोत्त का साधन है ऐक्यल्ञान ही परमपुरुषा्थ मोक्ष का साथन हैं। ऐक्यज्ञान मक्षि की उपाय होने के 
कारण श्रतियों का अद्वौत में ही तातपये होना चाहिये, छत में तातय हो नहीं सकता । यह अड तिर्या का 
कथन है । इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हर कि सद्रिय्ा में “तत्वमतवि. कहकर जीव और तअन्ष में 


ऐक्य का वर्शन है, यह मोक्लसाधन कहने वाला स्पष्ट वचन है नहीं । किन्तु उसकी कल्पना करनी पड़ती हैं, 
क्योंकि आगे मोक्षफल का वर्णन होने के कारण उसे मोक्षमाधन कहना होगा। किन्तु सष्ट रूप से भदज्ञान 
को मोकज्षसाथन सिद्ध करने वाला वचन उपनिषद्‌ में मिलता है, उसके अनुसार भेदज्ञान को मोक्षसाथन 
मानना अनिवार्य है। वह वचन यह हैं कि “दथगात्मान प्रेरितार च मत्वा जुष्टस्ततस्तेनामृतत्वमेति” । अर्थात्‌ 
जीवात्सा और प्रेरक अन्तर्यासी को भिन्न २ समझकर उस भेदज्ञान के कारण परमात्मा की प्रीति अर्थात 
अनुप्रह का विषय बनकर साथऋ मोक्ष को प्राप्त करता है। इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा ओर उसके 
नियामक परमात्मा में सेद को समझना यह भेदज्ञान ही साज्ञात्‌ मोक्ष का साथन हे । ऐक्यज्ञान का मोक्षो 

पायत्व कल्पनीय है, भेदज्ञान का मोज्षोपायत्व कण्ठोक्त है। यह अन्तर ध्यान देने योग्य है। इस पर अद्ग त- 
वादी कहते हैं कि किसी न किसी प्रकार--कल्पना के द्वारा ही क्‍यों न हो--ऐक्यज्ञान को मोक्षोपाय मानना 
ही होगा । भेदज्ञान को मोक्षोपाय कहने वाला वाक्य उस वाक्य से--जो ऐक्यज्ञान को मोक्षोपाय सिद्ध 
करता है--बिरूद्ध है। इसलिये भदज्ञान को मोज्ञोपाय कहने वाले वाक्य का यही भाव लेना चाहिय कि 
यह वाक्य मिथ्याभूत भेद का वर्णन करता हैं उस भेदज्ञ,त का फल्न सगुणबरह्मप्राप्ति है जो निम्नकोर्टि की 
मुक्ति मानी जाती हैं परममुक्ति तो ऐक्यज्ञान से ही भ्राप्त हो सकती है। यह अढ तियाँ का कथन है। इस 
पर श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं कि यह पहले ही कह्दा गया हैं कि ऐक्यज्ञान के मोज्ञोपायत्व की कल्पना 
करनी पड़ती है । भेदज्ञान का मोक्षोपायत्व स्पष्ट कह्ठा गया है। इनमें यह अन्तर है जो ध्यान देने योग्य है । 
ऐसी स्थिति में इनमें किसी का भी वाध न करके इनमें समन्वय करके सिद्धान्त निकालना उत्तम मागे है, यही 
हमें अभिमत है। य्रदि इनमें किसी वाक्य को प्रबल मानकर दूसरे वाक्य का गौण अथे करना अनिवाये 
माना जाता तब ऐसा ही क्यों न माला ज्ञाय कि भेदक्ञान का मोक्षोपायत्य स्पष्ट कहा गया है, अतः भदज्ञान 
हो पस्ममोत्ष का साथन है। भदज्ञाव को मोज्ञोपाय बतत्ाने बाले वाक्य से वह वाक्य--जो एक्यज्ञान को 
पोक्षोपाय सिद्ध करता हँ--विरोध रखता है इसलिये यह वाक्य मिथ्याभूत ऐक्य को लेकर अ्रवृत्त हे इस 
एक्यज्ञान का फल गौणमोत्ञ होगा । इस प्रकार विपरीत व्यवस्था ही कर नदी जाय । हमारा अभिमत 
तो यही है कि यहाँ किसी भी वाक्य का गौण अथ न किया जञाय। ऐक्यज्ञान को मोक्षोपाय सिद्ध करने 
वाला वचन, तथा भदज्ञान को मोज्षञोयाय बतलाने वाला वाक्य ये दोनों श्रतिवचन हैं, समान कोटि के हैं | 

इनमें विरोध उपस्थित हाने १२ इस विरोध को शान्त करना चाहिये, एक से दूसरे का बाघ नहीं होने देना 

चाहिय क्योंकि दोनों ही समान वल वाले होने के कारण दोनों कटकर अप्रमाण बन जायेंगे। इनझे विरोध 
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को शान्त करने का उपाय यही है कि इनके प्रतिपाद्य विषयों का एला विभाग किया जाय जिससे उनमें विरोध 

हू | यहाँ अविरूद्ध विषयव्यवस्था वन सकती है। बह इस प्रकार है कि “तच्वमसि' इत्यादि अभदपरक 
वार्क्या का यह अथ बतलाने में तात्पयय है कि जीवात्मा अन्तर्यामी रूप से अबस्थित परतह्न का शरीर होने के 
कारण जीवात्मविशिए् ब्रह्म ही त्व॑ शब्द से अभिद्वित होता है। इस प्रकार जीवविशिष ब्रह्म एव॑ ज्गत्कारणए 


की 


ब्रह्म म॑ अभद समझता ना 
हर 


ये। यह “तन्वमसि” का प्रतिपाद्य विषय है । “प्रुवगात्मानसय्‌” इत्यादि बाक्यों 
परत्रद्म का शरोर बनकर रहन वाल्ल जीव स उसका भी अन्तरात्मा बनकर 
रहने वात्ष परमात्मा अस्यन्त विल्नक्षण हैं क्याक वे नित्यानदाप हैं, तथा उत्क्पे को चरमसीमा से पहुँच हय॑ 


स्टा 
रु 
हा 
५ 5 


का यह प्रतिपाद्य बिपय ; 


सत्यसंकल्पत्व इत्यादि असंख्य कल्याणगुणों के निधि हैं, जीवात्मा एसा नहीं है । इस प्रकार शरीर बने हुये 
ओीवात्मा एवं अन्तरात्मा बने हुये परमात्मा में सद लमकना चाहिये। यह “प्थगात्मानम्‌” इत्यादि श्रतिवचन 
का प्रतिपाद्य विषय है। यह अर्थ पहले कई बार कहा गया हैं। इस प्रकार तातये मानने पर इन श्रुतिबचनों 
के भ्रतिपाद अर्थ परस्पर विराध ने रखने के कारण समन्वित हो ज्ञाते हैं। इस प्रकार अविरुद्ध अर्थ करके 
अतिषचर्ना में विशव को शान्त करना चाहिये। यही बुद्धिमानों द्वारा आहत पद्धति है। इस प्रकार 
श्रीराभासुज स्वासी जी ने अढठ तियोँ के इस बाद का--कि श्तिवचनों का अभद में ही तालये है, भेद में 
नहीं--ख्ग्डन कर दोनों में ही तातये को सिद्ध किया हैं | 


मोक्तामाग्यमित्यादिश्नतेस्थ: 
“भोक्ता सोग्यम इत्यादि श्रतिवाक्ष्य का अर्थ 

“भोक्ता भोग्य प्रेरितारं च मत्वे” ति भोग्यरूपस्थ वस्तुनो्चेतनत्व॑ परम्नार्थध्वं 
संतंतंविकारास्पदत्वमसित्यादय: स्वभावा: | भोक्तुर्जोवात्मनइचासमलापरिच्छिल्नज्ञानानन्द- 
स्वभावस्थेवानादिकमंरूपाविद्याकृतनानाविधज्ञानसडूगेचविकासो,._ भोग्यभृताचिह्ृस्तु- 
संसगंश्य परमात्मोपासनान्मोक्षइचेत्यादय: स्वभावाः । एवंशुतभोकतृभोग्ययेरन्तर्थामि- 
रूपेरतावस्थानस्‌, स्वरूपेश चापरिमितयुशोघाश्रयत्वेनावस्थानमभिति परस्य ब्रह्मण खि- 
विधावस्थानं ज्ञातव्यमित्यथ: । 

आगे हू ताह तबादियोँ ने यह कहला चाहा कि “भोक्ता भोग्य प्रेरितारं च॒ मत्वा सर्च प्रोक्त त्रिविद्य 
ब्रह्ममतत्‌” इस श्रति से ब्रह्म-्भोक्ता जीब, भोग्य जडपदाथे और प्रेरक ईश्वर के रूप में-त्रिविध मिद्ध होता हैं 
इससे भेदाभेद फल्नित होता हे । इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि इस श्रुति से ब्रह्म की तीन रूप 
से स्थिति बतत्लाई गई है। वे तीन रूप ये हैं कि (१) भोग्य जढ़पदार्थ का अन्तयामी बनकर रहना 
(२) भोक्ता जीव का अच्तर्यानो द्ोकर रहना तथा (३) अपने स्वरूप से रहता | बह्य का शरीर बने हुये भोग्य 
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5 ध्ह थ्‌ जे दर ५. ये त््र्थ श्चृ 
जडपदार्थ का ये स्वभाव है कि वह अचेतन होकर ही रहता हैं, बह सत्य है तथा दूसरा के हु ति्‌ जीव 
एवं इंश्वर के लिये बना रहता है। सदा विकार्रों को प्राप्त करता रहता है। यह अचतन भाग्य जड़ादाद हा 
स्वभाव है। भोक्ता जीवात्मा का ये स्वभाव है कि बह निर्मल अपरिच्छिन्न ज्ञानाननदस्वरूप होता हुआ भी 


कर्मरूप अविद्या के कारण ज्ञान में नानाविध संकोच और विकास-को-आप्र करता रहता है । जीवात्मा सोग्य 
जड़पदार्थ से संबद्ध रहता है! परमात्मा के उपासन से बह मोल को प्राप्त करता है! थे सब जीवात्मा का 
स्वभाव है। परमात्मा तीन रूप से अवस्थित है। (?) भोग जठ्पदार्य का अस्तर्यामी बनकर रहता है, (२) 
भोक्ता जीव का अन्तर्यामी हाकर रहता है. (३) स्वरूप से अपरिमित कल्यागगुणशरणा का आश्रय वन्तकर 
रहता है । इस प्रकार परब्रह्म का आ त्रिविध अवम्थान हैं. बह झातव्य है। यह उदाह्नत श्रुति का आवाधथ 
। यह श्रति भेदाभेद को नहीं बतलाती है। परन्त ब्रह्म की त्रिविध स्थिति का वणन करती हैं। इस प्रकार 
वेचता करके श्रीरामानुज स्वामी जी ने भेदाभेद बादियों के इस कथन का--कि भदाभदज्ञान मोक्षोपाय 

खण्डन किया है | 


ने के कारण उसमें श्रुति का तातय हॉना चाहिय 


हे ) /"0५ 





जी | 


९5 
पक बा त्र कम 
मद्रिद्यायाः मगुणविद्यालम्य बह्ायविद्यासु विकल्पम्य च वशनप्र 
खसाहतटा! के सलगगावद्यात्यव ए०५ मर्भी ब्रह्मबदयाओआ मे विकल्प का परीतपाद त 


तत््वमसोति सद्विद्यायासुपास्यं ब्रह्म समर समुणब्रह्मप्रापिश फलमित्यभियुक्त : 
पुर्वाचार्येव्यख्यातमू, यथोक्तः वाक्यकारेश “युक्त तद्युरकोपासना” दिति, व्याख्यात 
च द्रमिडाचायरा विद्याविकल्प॑ बदता “यद्यपि सच्चित्तो न निर्भुग्नदंवर्त युणगर्ण सनसा- 
उनुधावेत तथाउप्यन्तगंगामेव देवतां भजत इति तत्रापि सयुर्व देवता प्राप्यते” इति 
सच्चित्तः:-सदिद्यानिष्ठ., न निर्भग्नदेदत॑ गुरगर्श मनसाउठुधावेतूु, अ्पहृतपाप्मत्वादि- 
कल्याणगुणगरां देवताद्विभक्त यद्यपि दहरविध्ानिप्ठ इत्र सच्चित्तो न स्मरेत्‌ । तथाध्प्यम्त- 
गंणामेव देवतां भजते, देवतास्वरूपातुबन्धित्वात्सकलकल्याणगुरागणशस्य केसचित्परदेवता- 
उसाधारणुव निखिलजगत्कारणत्वादिना गुणुनोपास्यमानाउपि देवता वस्तुतः स्वरूपालु- 
बन्धिसवंकल्पारणगुणविशिष्टबोपास्यते, अ्रतरसगुणमेव ब्रह्म तत्रापि प्राप्यमिति सहिधा- 
दहरविद्ययोविकल्प इत्यथ 


अढे तियों ने इससे पूथ यह कहा था कि एक्यज्ञान निगु णत्रद्मरूपी परममोक्ष का साभन हैं, भेदज्ञान 
सगुणत्रद्मत्रापिरूपी अर्वाचीन (निम्तकोटि के) मोक्ष का साथन ह। सद्ठिद्या निगु शत्रक्मविद्या हे क्योंकि 


अप. 


उसमे “तत्वमसि” कहकर जीव और त्रकह्म में ऐक्य का बगान है। इस पर श्रीरामानज स्वामी जी कहते हैं कि 
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नग॒ णत्रह्मविद्या और निग शब्रह्ममावरूपी मोक्ष ये दोनों अथ अप्रमाशिक हैं, केवल कब्पनाप्रसृत हैं । 


“तन्‍्वम्ास” वाक्यघटित जिस सद्ठिद्या को अद्ेतियों ने निगु ण॒त्रह्मविद्या कहा हू उस सक्निया में व्पास्य 
त्रह्म सगुण हैं, तथा उस विद्या का सगुणबबतप्राप्ति फल हैं। इस प्रकार व्याख्या बद्ठाद पृवराचायां न को 


| वाक्यकार ने “युक्त तदसुगकोपासनात” कहकर इस अथ का प्रतिपादन किया है। इस वाक्य का यह 

थ है कि सभी माक्षताथत बक्मविद्याओं द्वारा प्राप्यवस्तु गुएयुक्त अन्न ही हैं क्‍योंकि गुणशयुक्त ब्रह्म का 
उपासन ही सभी बअक्मविद्याओं में होता है। वाक्यकार के इस वाक्य से सिद्ध हता है. कि साक्षफल देने 
वाली मी ब्ह्मविद्यार्थ सगण ब्रह्म की सामना हैं, उनका फल भी सगुणशन्रद्मय की प्राप्रि है । इसस फलित 
हांता हैं कि निग खत्रद्यविद्या एवं निगग गात्रद्मयमावरूप साक्ष अप्रामाशिक हैं। इस वाक्यकारबचन से सभी 
ब्रह्मविद्याओं में विकल्‍प फलित होता हैं। जब रूभी अक्मविद्याओं के द्वारा मिक्षन वाला फल एक ही हे, 
क्योंकि उनसे सगणन्रह्मप्राप्ति ही होती हैं, तब इन विद्याओं में किसी एक को अपनाना ही पर्याप्र होगा, 
चाह मठिया को अपनावे, चाहे दसरी किसी विद्या को अपनावे फल में कोई अन्तर नहीं हागा | इसी बात 
को विकल्प कहते हैं। ट्रमिडाचार्ज ने विद्याओं में विकल्प को सिद्ध करते उपयु क्तवाक्यकारबचन की 
इस प्रकार व्याख्या की है कि सभी बद्यविद्याओं में ब्रक्नस्वरूप का अनुसन्वात करना चाहिय । अनुरून्धान 
करते समय ब्रह्म का रूत्य ज्ञान अनन्त आनन्द और निर्मल समझ कर उपासना करनी चाहिये । सत्यत्व 
ज्ञानस्व अनन्तव आनन्दस्व एवं अमलत्व ये अद्यवरम सभी ब्रद्मविद्याओ म॑ अनुसन्धान करने योग्य हैं। 
इनके अनुसन्धान के विना अदा का आकलन करना ही कठिन है। अतःब ये ब्रह्म के स्वरूपनिरूपक थम 
माने जाते हैं। इनमें अनन्तत्व घर्म का यह तास्पये है. कि ब्रह्म दा प्रकार स अनन्त है, (१) स्वरूप से और 
(२) गुणों से । ब्रह्म देशकाल और वस्तुओं के द्वारा हाने बाले परिच्छदों स रहित हैं, यही म्वरूपक्रत 
अनस्तत्व है। बह्म अनन्तकल्याणगर्णों से युक्त हैं, यही गुणक्त अनन्तत्व है | बत्रक्ष को अपरिच्छिन्न एवं 
खझननन्‍्तकल्याणसम्पन्न समकतना यहीं अनन्तत्व का अनुसन्धान हैं । अनन्तत्व के अनुसन्थान में सामान्य 
रूप से सर्वकल्याणगरण्णों का अनसन्धान हो ज्ञात। हैं। इनस अतिरिक्त प्रत्येक ब्ह्मविद्या मं विशपरूप स कई 
गुणों का अनुसन्धान होता है। उद्ाहरण-प्रक्षत सद्निद्या में जगत्कारणत्व इत्यादि गुणों का अनुप्तन्धान 


| 


ता है। इसी प्रकार ही प्रत्येक अक्षवरिद्या में विभिन्न गुण अवनुमन्वेय होते हें। ये प्रत्वेक अक्ृविया में. 
अतुसन्धय खअसा वारएरइु गे & । सल्यत्य और ज्ञानत्य इत्यांद सभा जअवब्याबयाओ से अनसमनन्‍्धय साथारणगा 

ड्ढ। इस श्रकार सभी ब्रंह्यविद्याओं में क्रिसी न किसी गुण से युक्त ब्रह्म ही अनुसन्धेय होता है। सभी 
ब्रह्मविद्याओं का फल सगुणत्रद्यप्राप्ति है क्योकि जिसकी उप|सना हीती हैं वही प्राप्य होता है। समी 
ब्रह्मविद्याओं में सगुण त्रह्म की उपासना होने के कारण सभी ब्रद्मविद्याओं का फल भी संगुणत्रक्षप्राप्ति ही 
होती है | इस प्रकार एक फल्ञ में पथवलान होने के कारण सभी ब्रह्मविद्याओं में विकल्‍प माना जाता है, 
ओर कहा जाता है कि साथक किसी एक बदजिया का अबलम्व लकर उस फल को प्राप्त कर सकता है, 
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साधक को अन्य ब्रद्मविद्याओं को अपताने की आवश्यकता नहीं । इस प्रकार विद्याओं में विकल्प का सिद्ध 
करके द्रमिद्डाचाय ने सद्रिया और दहरविया में थोड़ा अन्तर वतलाकर उनमें भी विकल्प को सिद्ध किया 


है । अन्तर यह हैं कि सड्िया में जगत्कारणस्वादिगुणविशिष्ट ब्रह्म का अनुसन्धान होता है, जगल्कारणत्वादि 
गुणों का अलग अनुसन्वान नहीं होता । दहरविया में अपहतपाप्मत्वादि कल्याणगुणों का अलग भी 
अनुसन्धान होता है। यही इनमें अन्तर है। इतना अन्तर होते पर भी सभी ब्रद्माविद्याओं में अतुसन्वथ 
अनस्तत्वगुण का अवुसस्दान करते अनन्तकल्याणगुझबिशि2 ब्रह्म का अनुसस्थान रूम्पन्न हों जाता हैं, 


४ #7 की 


अतः अननन्‍्नऋत्याशगुणविशिप ब्रह्म की प्राप्रि हो जाती है। मसद़िया में अनन्तत्व गुण का अनुसन्धान होते 
समय अनत्तशुणविशिष्ट जन्म का अनुसन्धान सम्पन्न हो ज्ञाता हैं। इस प्रकार सामान्य रूप से अयुसन्धान 
होने के कारण अनन्तगुणविशिष्त्रह्मप्राप्रि में अन्तर नहीं होता। इसलिये मद्िद्या और दहरबिद्या में 


हर हे ६ 


विकल्प सम्पन्न हां जाता हैं। इस प्रकार व्याख्या करके द्रमिद्वाचाय ने यह सिद्ध किया कि सभी बद्यविद्याओं 
में यहाँ तक कि सद्विद्या में भी सगुण बह्म ही उपास्य एवं आरप्य है| इन पूर्वाचायों के बचनों की अवहेलना 
करके यह्‌ केस माना ज्ञा सकता हैं कि सह्िद्या निशु ण अह्यविद्या हैं, उसमें जीवनरद कक्‍्य का वर्णन हैं, 


लक कप कप ग्‌ (८ बअद्मा 2 द्व्य का बैक न 3 पबाच आर कर: की कक | कर 
उसका छत निगु ण बह्मसाव है इत्यादि। थे सभी बातें पृ्वाचाय सन्‍्थ विरूद्ध होने से अप्रामाणिक एव 
अग्माह्म प्रतीत हादा हैं | 


इश््रस्य प्रकेतमत्रलम्य्य प्रवृत्ताया: शड्शाया: ग्माधानसम 
ईेख्र के अस्कत्व को क्लकर उठने बाली शंका का समाधान 

ननु च सर्वध्य जन्तो: परमात्माइ्तर्याम्ी, तन्नियास्थं च सर्वमेबेत्युक्तम | एवं च 
सति विधिनिषेधशात्राशामधिकारी न हृश्यते। यः स्वबुद्धय व॒प्रवृत्तिनिवृ त्तिशक्तस्स 
एवं कुर्यान्न कुयादिति विधिनिषेधयोग्य: । न चेष हृश्यते । सर्व॑स्मिन्प्रवुत्तिजात सर्वस्य 
प्रेरक: परसात्सा कारयितेति तस्य स्दंनियमन प्रतिपादितम्‌ । श्रयते च “एथ एव साधु 
कर्म कारयति त॑ यमेच्यो ल्पेकेन्य उन्निनोषति, ए एवासाधु कर्म कारयति तं यमथधों 
निनीधति” इति, साध्वसाधुकमकारयितृत्वान्नेधर प्यं थे । ग्रश्नोच्यते सर्वेषामेव चेतनानां 
चिच्छक्तियोग: प्रवृत्तिशक्तियोगः इत्यादि सर्व प्रवृत्तिनिवृत्तिपरिकर साथान्येन संविधाय 
तन्निविहशाय तदाधारो भृत्वाइस्त: प्रविश्याइनुमब्तृतवा च नियम कृवत रे षिस्वेनाव- 
स्थित: परमात्मा, एतदाहितशक्तिस्सन्‌ प्रवृत्तिनिवृत्यादि स्वयम्ेव कुरुते । एवं कुर्वाशा- 
मीक्षमारा: परमात्मोदासीन आास्ते, श्रतः सर्वमुपपन्नस । साध्वसाक्षुकर्मकारयिततत्व॑ तु 
व्यवस्थितविषय न सर्दसाधारणस्‌, यस्तु पूत्र स्वयधेवातिमात्रमातकल्ये प्रवत्तः तं प्रति 
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# बुदायसद: फे €पऊ 





प्रीत: स्वचमेव भगवान्‌ कल्याणबुद्धियोगदात्त कुर्वत्‌ कल्याणों प्रवतेयति, यः पुनरतिमात्र 
प्रततिक्ल्ये प्रवत्तस्तस्य क्ररां बुद्धि ददतु स्वयमेव क्ररेष्वेब कमंसु प्रेरयति भगवान्‌ । 
यथोक्तः भगवता-'ति्ां सततयुक्तातां भजतां प्रीतिपुदंकन । ददामि बुछियोगं तं येव 
मासुफप्यान्ति ते ॥ तेषासेवानुकम्पार्थभहमज्ञानजं तसमः। वाशयाःम्यात्मभावस्थो ज्ञानदोपेद 
भास्वता ॥ तानहं द्िषतः क्ररान्संसारेषु तराधमान्‌ ॥ क्षिपास्यजस्मशुभानासुरोष्वेव 
योनिषु” इति । 


ब्क, 


आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने सेद्धान्तिक अथी का लकर उठन वाली एक शंका का समाधान 

किया है । शंका यह है. कि सिद्धान्त में कहा ज्ञाता है कि परमात्मा ससी जीवों का अन्त्वामी हें । जीव 
जलका नियाम्य हैं अर्थात्‌ उनकी ग्रैरणा के अनुसार काये करने वाले हैं। इस सिद्धान्त को मानने पर यह 
दोष उपस्थित होता हैँ कि विधि शाख्र एवं निषेध शारूं के लिये अधिकारी प्राप्त न हंगे। जो मनुष्य अपनी 
बुद्धि से प्रवृत्त हो सकता हो, उसके प्रति “तुम ऐसा करो” इस प्रकार का विधान ल्लागू हो सकता हे, जो 
मनुष्य अपनी बुद्धि से किसी काम से निवृत्त होने की क्षमता रखता हो उसके प्रति “तुम ऐसा मत करो” 
इस प्रकार का निषेष लागू हो सकता है। यहाँ इस प्रकार का कोई मनुष्य है ही नहीं, क्योकि सभी जीव 
परमात्मा की प्रेरणा के अनुसार कार्य करने वाले हैं! जिस प्रकार जलतवाह में बहन बाले मनुष्य के प्रति 
“तह जाओ” इस प्रकार का विधान व्यथ हो ज्ञाता है क्योंकि बहने वाल्न के प्रति इस प्रकार के विधान की 
आवश्यकता नहीं, इसी प्रकार ईश्वर की प्रेरणा के अनुसार किसी सत्कर्म में प्रवृत्त हुये मजुष्य के प्रति 
“झलक करो” इस प्रकार का विधान व्यथ ही होगा क्योंकि वह इख्र प्रेरणा से इस सत्कर्म को करता 
रहता है, वहाँ आज्ञा की क्‍या आवश्यकता हैं। जिस प्रकार जल के वेग स बहने वाले मनुष्य के प्रात 
“प्त बहो” इस प्रकार का निषेध व्यर्थ हो जाता है क्योंकि जलवेग का परतन्त्र बता हुआ बह मनुष्य इस 
निषेधाज्ञा का पालन करने में स्बधा असमर्थ है। उसी प्रकार परमात्मा की प्रेरणा के अनुसार किसी दुष्कर्म 
में प्रवृत्त मनुष्य के प्रति “दुष्कम संत करो” इस प्रकार का निषेध भरी व्यथ हो जाता हैं. क्योंकि वलवान्‌ 
ईश्वर की प्रेरणा का परतन्त्र वना हुआ जीव इस निपेधाज्ञा का पाजत करने में सर्देथा असमर्थ हूँ । यहाँ 
पर यह प्रश्न उठता हैं. कि राजा का परतन्त होने पर भी प्रज्ञा राजा के विधि और निषेधों के पालने में 
आंधकारी मानी जाती हैं, वैसा प्रकृत में क्यों न माना जाय ? उत्तर यह है कि राजा की श्रजा और ईश्वर की 
प्रज्ञा मे महान अन्तर है, वह यह है कि राजा की प्रजा स्वयं प्रवृत होने की क्षमता रखती ह. ब्वेच्छा से 
आपरा थ करती है, उसका फ्स्वकूप दस्ड सांगन मे इसे राजा का परतन्त्र बनना पड़ता है। अ्रक्त मे ता 
मी परवुचियाँ में ईचर अरक हैं, उनकी प्रेरणा के बिना ऋुछ भी नहीं हो सकता है। ईश्वर ही जीव से 
कार्य कराता है सभी प्रवृत्तियों में इश्वर प्रेरक माने जाते हैं। इखर पुर्य पाप कमे कराने बाल हैं यह अ 


है 


अतियों से प्रमाशित है। वे अतिवचन ये हैं कि-- 


“५० हर 
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कः है ५५, ग्रे + प्र कै) 
श्पण & चेदाथ्संग्रह: 


एप घव साध कर्म कारयति ते बमेश्यों लोकेस्थ उन्निनीयंति । 
ह_व. खवायाथ कर्म कोरबा ते सभवां निनीयति ।| 


शा कि 


थे ईथर ही उस जीव से सनक कराते हैं. जिस इन लोकी से उन्नत लकि मे के जाना 

ः फ कक को ३ ्ख 8३ ६ प्रा बच म्प 

चाहते हैं। ये ईश्वर ही उस जीव से पापकर्म कराते हैँ जिसे अधोगति में ले जाना चाहत हैं । इस व हा मे 
प्र के कराते है। उसी स्थिति में यह दोप होंगा ही कि स्वेच्छा 


बे 


लक चू 
थे 
छा 3 
औ 
न 
'3॥ 
(| 
व्व्प्म्न्युँ 
- डा 
अ«+ज्यी ६८ 
7 
;..] 
“4 
- 
नर 
जच्स्सन्क 
न्यू 
3। 


से प्रवृत्त होते वाल तथा निदृत्त होने वाल अधिकारी न मित्रने के कारण विश्व तनिपथ शाखत्र व्यर्थ होंगे । 
साथ ईश्वर में 5 पम्य दोप और निदयत्व दोष मो हांग क्योंकि इंश्वर किसो जीव स पुस्यक्रम ओर कली 
जीव से पापकर्म कराते हैं। इससे उनमें वेपस्य दोप होगा। तथा जिसस परापकत कराकर अधांगांत स 


पहुँचाते हैं, उस जीव के प्रति निदय सिद्ध होंगे। इन दोष को केस दूर किया जाब ? यह शंका 8 । इस 
शंका का समाधान करते हुवे श्रीरामानुज स्वामी जो न कहा किनइखर सत्र त्रवों को जानने, इच्छा करन 


और प्रयत्न करने की शक्ति को सदा स दे रक्ख हैं। जीवों को ज्ञान इच्छा आर प्रयत्त करत की ज्ञमता 


सदा बनी रहे । ऐसी इंश्वर की नत्य इच्छा हैं। इस थे जीवात्मा में यह शक्ति सदा बनी रहती है | किच 
2 क+ क ७ 5 हे गा 


ईश्वर जीवों को प्रवृत्ति करने एवं नवृत्ति करने के लिये सी शक्ति सदा स दे रकखे है । साथ ही इश्वर जीवा 


को देह और इन्द्रिय आदि साथनों को भी दे रक्खे हैं । ये सभी साधन प्रवृत्ति और निववृत्ति का साधारण 
का का छ 5 शा टी भे ७. ्ि दृ न 
कारण है | इनके वल से जीव किसी कम में प्रदत्त हो सकता है, किसी कर्म से निवृत्त हो सकता है। इन 


सव साधनों को देकर ईश्वर यही चाहने हैं कि जीव जो चाह सो कर । जीब म्वेच्छा से सब काय कर, 
आवश्यकता होने पर सहायता सी की जाय । अतण्व ईश्वर जीव को दिये गये साथनों को सफल बनाने 
के लिये जीव का आधार बनकर जीव के अन्दर प्रविष्ठ हाकर जीव को अनुप्ति देते हुये जीव के ऊपर 
नियन्त्रण रखते हैं। इस प्रकार परमात्मा कुछ हद तक नियमन करते हुये जीव का आधार एवं स्वामी 


न 


। 


होकर रहते हैं। जीव इन साधनों को प्राप्त कर स्वेच्छा से पुए्य अथवा पाप में प्रथमत: प्रदृत्त होता हैं, 
प्रथम प्रवृत्ति के समय परमात्मा उदासीन अर्थात्‌ उपे्षक होकर रहते हूँ, प्रथम प्रवृत्ति के फत्रम्बरूप दितीय 
प्रवृत्ति में ईश्वर अनुमति उकर प्रदुत्ति में शिथित्नता को दूर करके उस फल्ल तक पहुँचा देत हें, यही ईश्वर 
का अनमन्तत्व है | सामास्व रूप से इंचर शा्त्रों के द्वार अहित से निवृत्त होने के लिये उपदेश दे रकरे 

। मानना ने मानना जीबों की इच्छा पर निर्भर हैं। जो जीव शाद्ों से निपवाज्षा को मम कर पाप से 
निवत्त हाते हैं, उनके विपय से निप! 
आज्ञा को जानकर मत्कर में प्रवृत्त 


शाद्र सफने हो ज्ञान हैं। ज्ञा जीन शा्रों के द्वारा मत्कम करन को 


ते हैं, उनके बिपय में विधि शाख सफल हो जाते हैं । भत्र उत्लद्न 


श्पु | 4 


करने वाल जीवों के विषय में विधि निषेध शात््र चिफल हाँ, किन्तु मानने वालों के विषय में सफल होने 


हैं| यदि किसी सी जीव के वियय में सफल ने हों, तभी उनमे वेस्यथ्ये दोप लग सकता हैं| उपनिपर्दों में 
यह ज्ञो कहा गया है कि परमात्मा जीवों से पुण्य पाप केसे करते हैं। यहू वात सत्र जीवाँ के विषय मे न 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[07097]030९0 7#7णा - ॥:/0000075.0फत9,९0णा 


>> हे भू # ४ 3 #न> 
# चवेंदाथसभ्रह: हे (८९. 





९ 5 मी. (० के लिलियी ९5 वि जा ऊ के व्य रह न 
कही गई है, किन्तु विशिष्ठ व्यक्तियों के विषय में कही गई है। भाव यह है कि जा व्यक्ति श्रीभगवाद के 


,ण+ 


वि श्र का तु 5 ] ५०7 न नम न किक 
अत्यन्त अनुकूल हांकर रहता हूं, सदा अल क्रल आचररा हा करता रहता हू, उसक अनुकृद्त आचरण सी 


प्रसज्ञ होकर श्रीमगवान्‌ तत्फल स्वरूप उसको आत्मकल्याण के मागे में प्रवृत्त होने के लिये सुवुद्धि का 


प्रदान कर उसे कल्याण काये में प्रेरित करते हैं। श्रीमगवान्‌ के सत्कर्म कराने की ज्ञों बात डपनिषद्‌ 

सें कही गई है, वह इन व्यक्तियों के विपय में कहीं गई है, स्वेसाथारण के विषय में नहीं। जो व्यक्ति 

श्रीमगवान के प्रति अत्यन्त प्रतिकूल हाकर रहता 6, सदा प्रतिकूल आचरण ही करता रहता है, श्रीभगवान्‌ 

समक्रे प्रति कूल व्यवहार से अप्रसन्न होकर उसके 

में प्रदृतत करा देते है। इन व्यक्तियों के 
हृ 


कक कक मम य 
में कही गई हुं ।: 


फन्नस्वरहूप उसको ऋ र वुद्धि का प्रदान कर उसे क्र र कर्मो 
| के विपय में ही श्रीसमगवान्‌ के द्वारा असत्कम कराने को वात उपनिषद्‌ 
थ्‌ से श्रीगीता में श्रीयगवान्‌ अजु न से यह कहे हूँ कि-- 
तेपा सततसयुक्तानां भजतां प्रीतिपूर्वकम्‌ ॥ 
ददामि ब्रृद्धियोंग ते येन मामपयातन्ति ते ।| 
तेपासेवरानुकम्पा रथ महमजानज तम: । 
गयाम्यात्मनावस्थों ज्ञानदीयेव भास्वता ॥। 
तानद दक्विधत: क्ररानू ससारेपु नरांवमान्‌ । 
लिपाम्यजसमजुमानासुरीप्वेव. योनिषु ।। 


अर्थात्‌ हमस सदा मिल्षकर रहने की इच्छा रखने बाल एवं सर मजन में रत महानुभांबों को हम 
परिपाक दशा में पहुँच हुये उस बुद्धियोग का प्रदान करते हैं, जिससे वे हमें प्राप्त करते हैं | हम उसके ऊपर 


2. है? श 


अनुग्रह करने के लिये उतकी चित्तवृत्ति में अवस्थित होकर अपने कल्याणगुणो का परिचय कराते हुये मेरे 
विषय में हाने बालन ज्ञानझूपी देदीप्यमान दीप से ज्ञानविरोधी प्राचीन कमरूपी अज्ञान स हान वाले विपया- 
सक्ति रूप अन्धकार को नष्ट ऋर देते हैं। हमस द्व प रखने वाले अशुभ ऋर नराधमों को संसार से आसर 
योनियों में हम डाल्न देते हैं, हम ऋर चुद्धि देकर क्रर काय कराकर आसर योनिययों म॑ पहुँचा देते हैं 

श्रीभगवान्‌ के द्वारा किये जाने वाल अनुकृत्ञ व्यवहार का ठतीय 
श्लोक में प्रतिकृर्तों के प्रति श्रीमगवान्‌ के द्वारा किये जाने वाले प्रतिकृल व्यवहार का बशन हैं। इससे 


चु 
यहाँ आद्य दा रोका म॑ अनकर्लों के प्रति 


श्रीमतवान की न्‍्यायकारिता सिद्ध हाती हैं। श्रीमगवान्‌ न्‍्यायकारी होते हुये परमदयालु भी हें, क्योकि 
प्रदीन अनेक जन्मों में लगातार पाव करने वाल्न अपराधी जीव यदि उन पापाचरणों से निव्रतत हो कर क्षमा 


याचना करते ता श्रीसगवान्‌ उनके अनन्त अपराधों को ख्याल न करके उनका कल्याण करने के किये कृपया 


72,+ 


सात्माह अवुत्त होत हैं| अम्त | इस विवेचन स स्पष्ट हो ज्ञाना है कि जीव श्रीसमगवान का परतन्त्र होता हुआ 


भी किस प्रकार विधि निषव शार्न्धा पिकारी चनता है | 
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मोजापायमामग्रवा विशदीकर श्र 
मं ्तीवाय साम्नी का विशेद वस्धन 

सोड्यं परब्रह्म परत: पुरुषोत्ततों निरतिशयपुण्यंचयक्षोरादेषजन्मोपचितपापराश 
परमपरुपच रणारविन्दशरणागतिजनिततदाभिसुल्यस्थ सदाचार्योपदेशोषबु हितशाखाधि- 
गततत्त्वयाथात्म्यावदोधपुर्बंकाहुरहरुपची यमानशसदमतपः: शोचक्षमाजवभयाभयस्थान- 
विवेकदया5हिसाधात्मगुणोपेतस्थ वर्शाक्षमो चितपरमपुरुषा राधनवेषनित्यनेसि त्तिककर्मो प- 
संहृ्तिनिषिद्धपरिहार निह्वस्थ. परमपुरुणचररारविन्दयुगलन्यस्तात्मात्मीयस्थ तःदू क्ति- 
कारितानवरतस्तुतिस्मुतिनमस्कृतियन्दतयतनको त्त नयुराश्ष वर वचनध्याना चे नप्रणामा दि - 
प्रीतपरमकारुरिगकपुरुषोत्तमप्रसादविध्वस्तस्वान्तध्वास्त प्यानन्यप्रयोजनानवरतनिर तिशय- 
प्रियविशदतमप्रत्यक्षतापन्नानुध्यानरूपभवत्येकलन्य: । 


'अबद स्वग:आअड्बब्य इत्यादि पंक्तियों में श्रीरामातज स्वार्सी जी ने उपाय स्वरूप का संझतेप मे 
बन किया है। अब आगे विस्तार से बेन करते हुय यह कहते हैं. कि निम्नलिखित प्रकार का अधिकारी 
भक्ति स परमात्मा को प्राप्र कर सकता है। उसको ही परमात्मा मिज्ञ सकता हैं। बह अधिकारी कॉन हैं १ 
इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं कि जो साथक निप्कामसाब से अपार सुकृतों को करता रहता है उनसे उसके 

नेक जन्मों में किये गये पापों की राशि नष्ट हो जाती है । उस साधक को संसार से विरक्ति एवं श्रीभगवान 
को प्राप्त करने के लिये उस्कण्ठा होती है। वह सोक्षसमाधन निविध्त सम्पन्न होने के लिये सबप्रथम श्रीभगवान्‌ 
के चरणागविन्दों की शरण म॑ चल्ना जाता है| शरण मे जाते ही वह सावक श्रीमगवान्‌ का आंभसमुख ही 
जाता हु | उसका श्रीमगवय्याप्रि ही जीवन का ध्यय बन जाती हैं। वह संदाचाय के शरण में जाकर उनका 

पदेश सुनता हैं । सदाचाय के उपदेश से अधीत एवं अनधीत सत्र तरद् के शा्खों का अथ यथाथरीति 
हृदय में उतर जाते हैं। उसके सन में किसी प्रकार का सन्देह अथवा अ्रम नहीं रहता। भ्रम दा प्रकार का 
होता हैं। (१) धर्म को विपरीत समझना एक अ्रम हैं। उदाहरण-कामलरोगवाला पुरुष शंख को पीला 
सममता है| बह धर्मों शंख को शंख ही समझता है, परन्तु धर्म का विपरीत समक्ता है, हबेत का पीन 
समकंता है । यह अम रजागुण से हाता है। (४) घी का विपरीत समझता दुसरा श्रम हैं ! रंग 

ज्जु को सप एवं शुक्ति को रज्ञव समक्ता हैँ यहाँ धर्मी रम्मु और शक्ति विपरीन समझी जाती है | यह 
अम तप्रोगुण के कारण होता हैं। एस श्रम और सन्देह उनके सन से स्थान नहीं पाले जो सदाचार्य ये, 
आदेश से शा्खरों के सृहमाथ को वधाथरीति से समककर दृदयंगम कर लेते हैं। इस प्रकार साथक जब 
रूदाचाय के उपदेश से स्वस्वरूर ओर परस्वरूप इत्यादि अथो को दृदयग्म कर छेता है तब उसको प्रति- 
दिन आत्मगुण अधविर्यविक विकाॉसत होने क्षरते हैं। वे आत्मगुण ये हैं (१) शिम्र'-वह अन्य:करण को 
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ऊ थे तर 
वदाथसंग्रह: 





सदा वश में रखता है| (२) “दसम”-वह ४ ज्ञानेन्द्रिय और £ कमन्द्रियाँ का जीत लेता हैं । (३) “तप” बह 
कच्छ और चान्द्रायण इत्यादि धर्मशास्रविहित तपस्या करता है। (४) “शोौच”-वह मत वाणी और शरीर 
को शुद्ध रखता हैं। (४) “क्षमा”-बह दुःख सहने की शक्ति रखता है। (६) “आजेब”-वह सदा सीधा 
रहता है, कभी कुटिलता नहीं करता है। (७) “भयस्थानविवेक'-वह यह समझता है कि किससे डरना 
चाहिये। श्रीमगवान्‌ की आज्ञा का उल्लप्नन करना ओर भगवदपचार इत्यादि भयस्थान हैं, इनसे ढरते 


रहना चाहिये । इस वात को बह खूब जानता हे। (८5) अभमयस्थानविवेक-श्रीमगवान रक्षक हैं इ 
अध्यवसाय स अभय प्राप्त होता है । जो श्रीभमगवान के अनुग्रह का पात्र बन जाता हैं वह अभय को प्राप्त 
करता है इस बात को वह अच्छी तरह से समझता है। (६) “दया”-बह दसरों के दःख को देखकर न 
ता हुआ निःस्वाथ भाव से दुःख को दूर करने के लिये इच्चत हो जाता हैं । (१०) “अहिसा”-बह दसरों 
के दुःख का कारण नहीं वनता । ऐसे २ बहुत से आत्मगुण उस साथक को उत्पन्न होते हें जो सदाचाये के 
उपदेश से सभी शाख्ार्थां को विश्वासपूवेक हृदयंगम कर लेता है। वह शाम्निषिद्ध कर्मा को त्याग देता 
हू | बग ओर आश्रम के अनुसार नित्य ओर नमित्तिक कर्मा को श्रीमगवान्‌ का आराधन सममककर करता 
रहता है, इनसे उसकी निप्ा बढ़ती रहती है । बह श्रीभमगवान्‌ के चरणारबिन्दों में आत्मीय पदार्था को समपित 
करता हुआ श्रीमगवान से यह निवेदन करता है कि में और मेर कह्ट जाने वाले पदार्थ वास्‍्तव में मेरे नहीं 
हैँ, ये सत्र आपके हैं, में भी आपका हूँ, रक्षा से होने वाले फल के प्रधान भोक्ता आप ही हैं, में नहीं। इस 
सावक को शार्त्रां से श्रीभगवत्तत्व आदि को समझते समय से लेकर श्रीभमगवान के चरणारविन्दों में भक्ति 
वनी रहती हैं। साथनानुष्ठान बढ़ते २ वह भक्ति भी वढ़ती जाती हैं| बढ़ने वाली श्रीमगवद्धक्ति से प्रेरित होकर 
वह साथक श्रीभगव।न्‌ की स्तुति करता ही रहता है, श्रीभगवान्‌ का गुणानुवाद उसका स्वभाव बन जाता है, 
वह श्रीभमगवान का स्मरण नमस्कार बन्दन करता ही रहता है। श्रीभमगवान्‌ के लिये पुष्पायान इत्यादि के 
निर्माशाश् उद्योग करने में उसका आनन्द मिलता है। श्रीभगवन्नाम का कीतेन, श्रीमगवान्‌ के कल्याणरणों 
का श्रवशु एवं प्रवचन श्रीमगवान का निरन्तर ध्यान, अचेन ओर प्रणाम आदि करने में बह अपने का 
क्तकृत्व एवं ऋताथे सममता रहता है । इस प्रकार भक्ति से अरित होकर साथनानुछान करने वाल के प्रति 
परमकारुशिक पुरुपात्तम श्रीमगवान प्रसन्न हो जाते हैं। उनके अनुग्रह के प्रभाव से इस साधक के सन 
में अनादिकाल से रहने वाल रजम्तमोगुणरूपी अन्धकार मदा के लिय नप्ठहद्ने जाता है) मन की 
मलिनता दूर हाले पर उसका मन भ्रेसप्रकाश से इस प्रकार भर जाता है जिस प्रकार राह स मुक्त चन्द्रमा 
प्रकाशान्वित होता हैं। वह सावक निर्मल मन से श्रीभमगवान के डिव्यात्मस्थरूप का निरन्तर अनुसन्धान 
करने लगता है यह अनुसन्धान ही समाधि है, यह ध्यान तक के योगांगों से सिद्ध होता है । दिव्यात्मस्वरूप 
की अनुसन्धानहूपिणी स्मरणवारा शुप्कस्मरणवारा नहीं है, किन्तु प्रेमस से आप्लुत है । यह म्मसणघारा 
साधक को अम्यन्त प्रिय क्गती हैं, साधक इस छोड़ना नहीं चाहता । श्रीभगबान का आनन्दमंय 
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/६२ वेदाथ र्संग्रह: 

दिव्यास्मस्वरूप अत्यन्त प्रिय लगता है, अतण्व उसकी स्मरणथारा भी अत्यन्त प्रिय लगती हैं। यह स्मरण- 
धारा बढ़ते २ इतना विशद्‌ बन जाती है कि प्रत्यक्ष के समानरूप को धारण कर लेती हे । ध्यान के वाद होने 
वाले इस ग्रेमसिश्नित प्रत्यज्षसमानाऋर वाली विशद्तम समाधिरूपिणी पराभक्ति के द्वारा ही श्रीमगवान प्राप्त 
होते हैं। समाधि प्राप्र करने तक किये जाने वाले भगवदचंन इत्यादि अंग साने जाते हैं, समाविनिष्ठ पुरुष 
के द्वारा समाधि से उठने के बाद किये जाने वाले अचेन आदि मगवस्कर्म अंगिकोटि में आ जाते हैं| 
प्रेमी सावक अत्यन्त प्रिय लगने के कारण इस समाधि को उपाय न सममकर स्वयं प्रयोजनबुद्धि से करता 

हता है । उपय क्त लाथना ही क्रीमगवद्ाप्रि का उपाय है । 


रक्त कल पर ्‌ मिल: प पथ 
पंवक्ताथस् अमाशवचन: अनभ 
उपयु क्त अथा का प्रमाणवचरनों 8? समथन 


तदुक्त. परमगुरुभिभंगवद्यामुनावायंपाद:.. “उभयपरिकर्मितस्वान्तस्यकान्ति- 
कात्यन्तिकभक्तियोगलस्य” इति, ज्ञानयोगकर्मयोगसंस्कृतान्तःकरशास्येत्यर्थ:। तथा च 
श्रुतिः-“विद्यां चार्विद्यां च यस्तद् दोभयं सह। अ्रविद्यया मृत्यु तीर्त्वा विद्ययाउमृतमदनुते' 
इति | अन्नाविद्याशब्देन विद्य तरत्‌ वशाश्रमाचारादि पुर्वोक्त कर्मोच्यते । विद्याशब्देन 
च भक्तिरूपापन्त ध्यानमुच्यते | यथोक्तम-इयाज सोषपि सुबहन यज्ञास्‌ ज्ञानव्यपाश्रयः । 
ब्रह्म विद्यासधिष्ठाय तत्त मृत्युमविद्यया इति, “तमेवं विद्वानसृत इह भवति नान्य:ः पन्था 
अयनाय विद्यते” “य एन विदरमृतास्ते भवस्ति” “ब्रह्मविदाप्नोति परम” “सयोह वे 
तत्परम ब्रह्म वेद” “ब्रह्म वेद ब्रह्म व भवती' त्यादि वेदनशब्देन ध्यानमेबाभिहितम, 
निदिध्यासितव्य इत्यादिनकार्थ्यात्‌ । तदेव ध्यान पुनरपि विशिनषिटि-नायमात्मा 
प्रवचनेत लम्धो न सेघथा न बहुता श्रतेत । य्रमेवेष वृणुते तेन लम्यस्तस्थेष आत्मा 
विवृगाते तनूं वास इति भक्तिरूपापन्नानुध्यानेनेव लम्यते, न केवल वेदनमात्रेण न 
मेघयेति केवलस्य निधिद्धत्वात्‌। एतदुक्त भवति-योडष्यं मुसुक्षुबेंदान्तविहितवेदनरूप- 
ध्यानादिविनिष्ठ: यदा तस्य तस्मिन्नेवासुध्याने निरवधिकातिशया प्रोतिर्जायते तदेव तेन 
लम्यते पर: पुरुष इति । यथोक्त भगवता-“पुरुषः स परः पार्थ ! भकत्या लम्यम्त्व- 
नत्यया । भक्‍त्या तवनन्यया शक्यः अ्रहमेवंविधो5जुन ! । ज्ञातुं द्रष्टू च तस्‍्वेन प्रवेष्ट च 
परन्‍्तप ? ॥ “भक्‍त्या मामभिजानाति यावान्‌ यश्वास्मि तत्वतः। ततों मां धच्वतो 
ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम ७” इति। तदनन्तरं मां तत एवं भक्त: विशते इत्यर्थ:। 
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 बंदाथसंप्रह: ८ १६३ 





भक्तिरपि निरतिशयप्रियानन्यप्रयोजनस्वेतरवतृष्ण्यावहज्ञानविशेष एवेति, तथ क्त एवं तेत 
परेणात्मनता वरणोीयों भवतीति तेन लम्यत इति श्र॒त्यर्थं:। एवंविधपरभक्तिरूपज्ञानविशेष- 
स्पोत्पादकः पूर्वोक्ताहरहरुपचीयपानज्ञानपुर्वककर्माउुगृहोतभक्तियोग एवं । यथोक्त' भगवता 
पराशरेण--“वरगा श्रमाचारवता पुरुषेण परः पुमान्‌ । विष्णाराराध्यते पन्‍्था नान्यस्तत्तोष- 
कारक:” ॥ इति । निखिलजगदुद्धारणायावनितलेब्वतीरः परब्रह्मभुतः पुरुषोत्तम: स्वय- 
मेबंतदुक्तवावू “स्वकर्मेनिरतः सिद्धि: यथा विन्दति तच्छुणु । यतः प्रवृत्तिभृतानां येत 
सर्वेभिदं ततम्‌ ॥ ह्वकर्मणा तंमभ्यच्यें सिद्धि विन्दति मानव: ॥ इति यथोदितक्रम- 
परिणशतभकक्‍त्येकलस्य एव । 

इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने उपायस्वरूप का वणुत्र करके इसके विषय में प्रमाणवचनों 
की उपम्थापित करते हुये कहा है कि परमगुरु श्रीभगवद्यामुनावायपाद ने सिद्धित्रय ग्रन्थ में उपयु क्त अर्थ 
की समर्थन इस प्रकार किया हैं कि-- 

“उभयपरिकर्मि तस्वान्तरयैकान्तिकात्यन्तिकभक्तियोगलस्य:” अर्थात्‌ कमयोग एवं ज्ञानयोग करने से 
साधक का मन शुद्ध हो जाता है। शुद्धमनस्मम्यन्न साधक को भक्तियोग करने का अधिकार मिलता हैं, 
वह साधक इस प्रकार के अक्तियोंग में प्रवृत्त होता है जो ऐकान्तिक एवं आत्यन्तिक है। ऐकान्तिक 
भक्तियोंग वही है जो श्रीमगवान के विषय में ही किया जाता है, दूसरे किसी के विषय में नहीं 
आत्यन्तिक भक्तियाोग वही है ज्ञो फन्त प्राप्त होने पर भी नहीं मिटता है, किन्तु फलानुभव के समय में 
भी बना रहता हैं। इस प्रकार के भक्तियोग से श्रीमगवान्‌ प्राप्र होते हैं। यह श्रीयामुनाचाये जी की 
श्रीसृक्ति का भाव हैं | 

साथना में कमे की आवश्यकता है, यह अर्थ इस उपनिपद्धचन से सिद्ध होता हैं कि-- 

विद्यां चाविद्यां च यस्‍्तद्व दोभयं सह । 
अविद्यया मृत्यु तीर्न्वा विद्ययापमुतमच्नुते ।। 

अर्थात्‌ सदाचाय से उपदेश प्राप्त करके जा साधक त्रह्मांपासनरूपी अंगी विद्या को तथा उसका 
अंग कर्मरूपी अविद्या को-परस्पर विरोध को दूर करके-दोनों को अंग और अंगी के रूप में अनुष्ठान करने 
योग्य समझता है, वह विद्या का अंग बने हये निप्काम कम से विद्योत्पत्ति के विरोधी प्राचीन कमेरूपी 
सत्यु को पार कर प्राप्त हुई विद्या अर्थात्‌ ब्रद्मपासन से अम्रत ब्रह्म का प्राप्त होता हैं। इस मन्त्र में 
अविद्याशब्द से वर्णाश्रमधर्मादिकम विबज्ञित हैं, क« कि वे विद्या से भिन्न हैं । विद्याशवद से मक्तिरप को 
प्राप्र हुआ ध्यान विवज्तित है। यही त्रद्मयोपासन कहलाता हैं। अविद्याशब्द कमबाचक हैं, इसमें निम्नलिखित 
वचन प्रमाण है । 
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ह ८ बेदाथसंग्रह: « 
व्याज सोउपि सुबहन्‌ यज्ञान्‌ जञानव्यपाश्य: । 
ब्रद्मविद्यामधिष्ठाव: तर्त मृत्युमविद्यया ॥। 
थात शाल्जन्यज्ञान को प्राप्त हुआ वह जनक बद्यविद्या को प्राप्त करन का उद््‌ रय करक उसक 

विरोधी प्राचीन अनन्त कर्मा को अविद्ा से अर्थात्‌ विद्या का अंग बने हुये निष्कामकर्म स॑ नष्ट करते के 
लिये वहुत से यज्ञों को करता रहा । इन बचनों से सिद्ध होता हैं कि कम बद्मविद्या का अँग होने से 
मंग्राद्म है | 

उपनिए दो मे जहाँ नहाँ बद्याज्ञान मौत का साधन कहा गया है वे वचन थे हैं कि-- 

(१) “तमेव विद्वानमृत इह भवति नान्‍्य: पन्‍्था भ्यनाय विद्यते ' थरति उस परमात्मा को जानने वाला 
विद्वान इस संसार में मुक्त हो जाता हैं, मोक्ष के लिये ब्रह्मज्ञान के सिवाय दूसरा कोड माधन है नहीं । 

(२) “य एन विदृरमतास्ते भवस्ति/ अथात जो इस परमात्मा को जानते है, वे मुक्त ही जाते हूं 

(३) “ब्रद्गमाविदाप्नोति परम” अथर्ति त्रद्म को जानने वाला परत्रह्म का प्राप्र करता है । 

(४) “सम यो ह वे तत परम॑ बद्रा वेद” अर्थात्‌ जो इस परत्रह्म को जानता हैं 

(५) “ब्रह्म वेद ब्रह्म॑व भवति” अर्थात्‌ जो त्रद्म को जानता हैं, वह अब्य ही हो जाता है अर्थात्‌ 
परमणाम्य को प्राप्त होता है। ऊपर उद्धृत बचनों से ज्ञान मोक्षसाधन प्रतीत होता है। परन्तु उस ज्ञान 
को ध्यानर्प समम्मना चाहिये क्योंकि “निदिध्यासितव्य:” इत्यादि बचन ध्यान को माक्षसाथत वतल्ा 
रे हैं | ज्ञान सामान्य है, ध्यान ज्ञानविशेष हैं, सामान्य को विशप में पपवसान करना चाहिये। इन 
बचनों में सामरस्य लाना चाहिये न कि विरोध। निम्नलिखित श्रतिवचन उस ध्यान में एक्र विशेषाकार का 
वतलाता हे । 

नायमात्मा प्रवचनेन लक्यो ने मेघया न बहुना श्रुतेन । 


यमेवेप दृणुते तेन लभ्यस्तस्थेप आत्मा विदुणुते तन स्वाम्‌ | 


धात यह परमात्मा उस मनन से भी लब्य न होंगे जा प्रवचन का कारण एवं कार्य है, परमात्मा 
सेधा अर्थात्‌ ध्यान से तथा वहुत श्रवण करने से भी प्राप्त न होंगे, परमात्मा जिस चाहते हैं उस मिलते हैं 
उसका परसात्मा अपना स्वरूप प्रकाशित करते हैं। यद्यवि इस बचन में अन्वान्यश्रुतिविहित श्रवण 
सनन ओर निदिध्यासन का खण्डन सा प्रतीत होता है । वास्तव में वेसी वात नहीं है । यह श्रति प्रेममश्रित 
ध्यान का सोज्षोपाय बताती है। प्रेममिश्रित ध्यान ही भक्ति हैं। ज्ञिन अबश सनत ओर निदिध्यासन का 
खण्डन प्रतीत होता है, वे सब ग्रेमरहित श्रवण मनन ओर निदिध्यासन हैं। यह भाव इस श्रति के उत्ताध 


कद ॥॥0॥#4॥/ग8६ "दकयाफ्वारकत क्रपत१ ५३४१ हे ४४४ 


खुत्त जाता है। उत्तराथ मं कहा गया है कि जिस परमात्मा चाहते हैं, उसको परमात्मा मिलते हैं। यहाँ 


ही को कक] । का 


यह विचार उपस्थित होता हैं कि परमात्मा किसे चाहते हैं ? इस प्रश्न का उत्तर लोकानुभव के अनुसार देना 
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होगा । लोक में देखा जाता है कि एक प्रेमी दूसरे प्रेमी को चाहता है । इससे सिद्ध होता है कि परमात्मा 
उसको चाहते हैं, जिस पर प्रेम करते हैं, परमात्मा उस पर ग्रेम करते हैं जो परमात्मा पर प्रेम करता हो । 
इससे फलित होता है कि परमात्मप्राप्ति को चाहने वालों को परमात्मा पर ग्रेम करना चाहिये। श्रेमपूर्वक 
किये जाने वाले श्रवण मनन ओर ध्यान से परमात्मा प्राप्त हो सकते हैं, विना प्रेम के किये जाने वाले 
श्रवण मनन और ध्यान से परमात्मा को प्राप्त करना असंभव है। इस मन्त्र में श्रवण मनन ओर ध्यान का 
जो खण्डन किया गया है, वह प्रेमरहित श्रवण मनन ओर ध्यान के विषय में हैं। शाख्र में जो श्रवण मनन 
ओर ध्यान का विधान है बह प्रेममिश्रित श्रवण मनन ओर ध्यान का है। इस प्रकार भाव को सममने पर 
दोनों श्रतियों में सामझस्‍्य हो जाता है | इससे यह निष्कष निकलता है कि प्रेनमिश्र ध्यान करना चाहिये। 
प्रेममिश्र ध्यान ही मक्तियोग हे। भाव यह है कि जो मुमुक्नु साधक वेदान्तविहित ज्ञानरूपी ध्यान आदि 
करता रहता है, यदि उसको इस ध्यान आदि में अपार प्रेम होता हो तो उस ध्यान आदि से भगवान्‌ मित्र 
सकते हैं । श्रीमगवान ने श्रीगीता में इस अथथ को कई वार कहा है। ये उनकी सूक्षियाँ हैं कि-- 


पुरुष: से पर: पार्थ भकत्या लम्यस्त्वतन्यया । 
भकक्‍त्या त्वनन्यया शकक्‍य अहमेवंविधोडईजुन । 
ज्ञातुं द्रष्ट वे तत्वेन प्रवेष्दु च परंतप। 
भवत्या मामभिजानाति यावानृ्‌ यश्चवास्मि तत्त्वत: । 
ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विजते तदनन्तरम्‌ ॥। 


अर्थात्‌ हे पार्थ ? वह परमपुरुष परमात्मा अनन्य भक्ति से ही प्राप्त हो सकते हैं| हे अजुन ? 
अनन्यभक्ति के द्वारा ही इस प्रकार के हम शास्त्रों से जाने जा सकते हैं, अच्छी तरह से यथार्थरूप से मेरा 
साज्ञात्कार भी अनन्यभक्ति के द्वारा ही प्राप्त हो सकता है। यथाथरीति से मुझमें प्रवेश अर्थात्‌ मेरी प्राप्ति भी 
अनन्यभक्ति के द्वारा ही सघती है। पराभक्ति से साधक को मेरा साज्षात्कार प्राप्त होता है, उस साक्षात्कार 
में सब कुछ विदित हो जाता है । स्वरूप ओर स्वभाव को लेकर हम जो कुछ हैं, गुण और विभूति को लेकर 
हम जितने हैं, यह अर्थ उसको इस साक्तास्कार में स्पष्ट बिदित हो जाता है। इस साक्षात्कार को 
परज्ञान कहते हैं । परज्ञान प्राप्त होने के बाद साधक की भक्ति इतनी बढ़ जाती है कि श्रीभगवान्‌ को श्राप्र 
किये बिना रहा न जाय | इस भक्ति को परमभक्ति कहते हैं। इत्त परमभक्ति से साधक मुममें प्रवेश अर्थात्‌ 
मेरी प्राप्ति को हथिया लेता है। यह भक्ति वह ज्ञानविशेष है जो अत्यन्त प्रिय लगता है, जिसे छोड़कर दूसरा 
प्रयोजन सूमता नहीं, जो रवय॑ प्रयोजनभाव से होता रहता है तथा जो अपने इतर समस्त पदार्थों में बेराग्य 
को उत्पन्न करता है। जिस प्रकार का अक्तिछपापन्न साधन जिस साधक के यहाँ होगा, वही परमात्मा का 
बरणीय होता है तथा वही परमात्मा को प्राप्त कर सकता है। यह उद्धृत श्रुतिवचन का अथ है। परामक्ति 
से पूर्णरूप से परत्रह्म का साक्षात्कार होता है, यह साक्षात्कार परज्ञांन कहलाता है। परज्ञान से परमभक्ति 
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पन्न होती है, परमभक्ति में पहुँचने पर पर्व को प्राप्त किये विना साधक से रहा नहीं जाता | इस परम- 
भक्ति रूप ज्ञानविशेष का मलकारण वह भक्तियोग है जो प्रतिदिन करते २ बढ़ता जाता है, तथा ज्ञानपूर्वक 
किये जाने वाले कर्मा से सम्पन्न होता है। ज्ञानपूर्वक किया जाने वाला कर्म निष्काम कम है। भगवान्‌ 
श्रीपराशरत्रह्मपि ने इस अथ को कहा हे कि-- 
वर्गाश्रमाचारवता पुरुषेणा परः पुमान्‌ । 


विष्णुराराध्यते पन्‍्धा वान्यस्तत्तोपकारकः ॥। 
अर्थात्‌ वर्शाक्रमवर्म का आचरण करने वाले पुरुष के द्वारा वह परमपुरुष श्रीविष्णु भगवान्‌ 
आराधित होते हैं। वर्शाश्रमथर्म को छोड़कर दूसरा कोई मार्ग ऐसा नहीं है जिससे श्रीभगवान्‌ सन्‍्तुष्ट हों । 
सम्पूणं ज्ञगन॒ का कल्याण करने के लिये भूलोक में श्रीभगवान्‌ के रूप में अवतीणो परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान भी स्वयं यह कहते हैं कि-- 
स्वकर्मंनिरतः सिद्धि यथा विन्दति तच्छशु । 
यतः प्रवृत्तिर्भतानां येव सर्वंिदयं ततम्‌ । 
स्वकर्मणा तमम्यच्य सिद्धि विन्दति मानव: ॥। 
अर्थात्‌ स्वकर्मनिरत मनुष्य जिस प्रकार सिद्धि को प्राप्त करता है, उस वात को सुनो | जिस 
भगवान्‌ से इन चेतनाचेतनपदाथों की उत्पत्ति इत्यादि व्यापार होते हैं, तथा जिस भगवान्‌ से यह जगत 
व्याप्त रहता है, इन्द्र आदि देवताओं के अन्तरात्मा उस भगवान्‌ की स्वकर्म से आराधना करके मनुष्य 
सिद्धि को प्राप्त करता है| इन सब विवेचनों से सिद्ध होता है कि परत्रह्म परमात्मा श्रीभगवान्‌ उपयु क्त क्रम 
से सम्पन्न होने वाली भक्ति से ही प्राप्य होते हैं। इस प्रकार श्रीरामानुज़ सवारी जी ने उपायस्वरूप का 
निष्कप किया है | 


बाह्मकुदष्टिमतानां राजसताममपुराणानां व अनादरणीयता 
वाह्मकुदश्टिमत एवं राजसतामस पुराणों के विरुद्धाथ की अनादरणीयता 

भगवद्बोधायनटडूद्रमिड्युहदेवकपदिभारुचिप्रभृत्यविगीतशिष्टप रिगृही तपु रातन- 
वेदवेदान्तव्याख्यावसुव्यक्ताथं--शुतिनिकरद्शितो5्यं पन्‍्था: । श्रनेन चार्वाक-शाकक्‍्यौलु- 
वेयाक्षपाद-क्षपणक-कपिल-पतझलिसतानुसारिण्ों वेदबाह्याः वेदावलम्बिकुहृष्टि- 
भिस्सह निरस्ता: । वेदावलस्बिनामपि यथा5वस्थितवस्तुविपयंस्तहर्शां बाह्मसास्यं 
मनुनवाक्तमू, “या वेदबाह्याः स्मृतयो यात्र काश्व कुहृष्टय:। सर्वास्ता निष्फलाः प्रेत्य 
तमोतिष्ठा हि ताः स्मृता:” इति । रजस्तमोम्यामस्पृष्टमुत्तम॑ सत्त्वमेव येषां स्वाभाविको 
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गुणस्तेषासेव वेदिकी रुचि, वेदार्थयाथात्म्यावबोधइचेत्यर्थ:--यथोक्त' मात्य्ये “सड्धीर्णा: 
सात्विकाइचव राजसास्तामसास्तथा इति | केचिद्ब्रह्मकल्पा: सड्डीर्या, केचित्‌ सस्‍्व- 
प्राया: केचिद्रज:प्रायाः केचित्तम:प्राया इति कल्पविभागसुक्तवा सक्त्वरजस्तमोमयातना 
तत्त्वारना माहात्म्यवरणंनं च तत्तत्कल्पोक्तपुराणेषु सत्तवादियगुशमयेन ब्रह्मणा क्रियत इति 
चोक्तम्‌ “यस्मिन्‌ कल्पे तु यत्प्रोक्तः पुराणं ब्ह्मणा पुरा। तस्य तस्य तु माहात्म्यं 
तत्स्वरूपेण वण्यते” इति, विशेषतव्चोक्तम्‌ “श्रग्ते: शिवस्थ माहात्म्यं तामसेषु प्रकीत्यंते । 
राजसेषु च माहात्म्यमधिक ब्रह्मणों विदु४ ॥ “सार्विकेषु च कल्पेष्ु माहात्म्यमधिक 
हरेः । तेष्वेव योगसंसिद्धा: गमिष्यन्ति परां गतिस्‌ ॥ सड्भीरोंषु सरस्वत्या: पितुर्पाम?! 
इत्यादि । एतदुक्त भवति-प्रादिक्षेत्रज्ञत्वात्‌ ब्रह्मणस्तस्थापि केषुचिदहस्सु सत्त्वस॒द्रिक्तम, 
केषु चिद्रज:, केषुचित्तमः । यथोक्‍तं भगवता-“न तदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा 
पुनः । सत्तव प्रकृतिजर्मुक्त यदेभिः स्यात्त्रिभिगंण: ॥ इति। “थो ब्रह्माणं विदधाति 
पूर्व यो व वेदांब्य प्रहिरयोति तस्मा इति शतेः, बह्मणो5उपि सृज्यक्वेन शाख्रवश्यत्वेन च 
क्षेत्रज॒त्वें गम्यते । सत्त्वप्रायेष्वहहस्सु तदितरेषु च यानि पुराशानि ब्रह्मणा प्रोक्तानि तेषां 
परस्परविरोधे सति सात्त्विकाह:प्रोक्तमेव पुराण यथाथंम्‌, तद्विरोध्यन्यदयथाथंमिति 
पुराणनिरंयायबेद सत्वनिष्ठेन ब्रह्मणाइभिहित॒िति विज्ञायत इति। सच्तवादोनां कार्य 
व भगवतंवोक्तम “सतक्तात्सज्जायते ज्ञानं रजसो लोभ एवं च। प्रभादमोहों तमसो भवतो- 
उज्ञानमेव च ॥ “प्रवृति च निर्वुत्ति च कार्पाकार्य भयाभये । बन्धं मोक्ष च या वेति 
बुद्धि: सा पार्थ ! साक्तिको! ॥ “यया धर्मंमधर्म च कार्य चाकायमेव च। अयथावत्‌ 


प्रजानाति बुद्धि; सा पार्थ ! राजसी ॥ “अधर्सम धर्मंभिति या मन्यते तमसाउ5बता । 
सवर्थानु विपरोताँश् बुद्धि: सा पार्थ ? तामसी”॥ इति। सर्वान पुराणार्थाव ब्रह्मणः 


सकाशादधिगमस्यव सर्वारिण पुराश्यानि पुराणकाराश्रक्र : । यथोक्तस-“कथयामि यथा पूर्व 
दक्षाद्य मंनिसत्तमें: । पृष्ठ: प्रोवाच भगवानब्जयोनि। पितामह: ॥ इति । अपोसरुषेयेषु 
परस्परविरुद्ध पु कथमिति चेत्‌, तात्पयनि३चयादविरोधः पृबंभेबोक्तः । 


इसके पूर्व श्रीरामानुज स्वामी जी ने यह कहा है कि शिष्टों के ढ्वारा आहत व्याख्याप्रन्थों के 
अनुसार प्राप्य स्वरूप का निष्कर्ष किया गया हैे। अब डपायस्वरूप का निष्कर्ष करने के वाद कहते हैं कि 
यह निष्कर्ष भी शिष्ट पूर्वाचार्यों के ग्रन्थों के अनुसार किया गया है। भगवान्‌ वोधायनमहबि श्रीव्यासमहर्दि 
के शिष्य हैं, इन्होंने श्रीव्यास जी के बहासूत्रों पर वृत्तिनामक व्याख्या का निर्माण किया है, भगवान्‌ 
वोधायत टड्टुनामक ब्रह्मनन्दी स्वामी द्रमिडाचार्य गुहदेव कपर्दि भारुचि इत्यादि श्रद्धे य शिष्ट पूर्वाचार्यों ने 
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डे व्याख्या: « गई मू्‌ 
जिन वेदवेदान्तव्याख्यानों का निर्माण किया है, तथा अपनाया है उन व्याख्याः न्थों से श्रुतिसमूह का 
अथ सुव्यक्त होता है। इस प्रकार उन व्याख्याग्रन्थों के अनुसार सुब्यक्त अथा को बतलाने वाले श्रति- 


वाक्यों के समूह से उपयुक्त उयरायस्वरूप का स्पष्ट निष्कर्ष प्राप्त होता है। श्रुतिवाक्य इस प्रकार के उपाय- 
स्वरूप को ही प्रदर्शित करते हैं। अवतक प्राप्यस्वरूप एवं उपायस्वरूप के विषय में जो निष्कप किया गया 
है, इसके विरुद्ध उपायस्वरूप एवं प्राप्यस्वरूप का वरणन करने वाले वादी निरस्त हो जाते हैं क्योंकि उनका 
बाद तर्क एव श्रुति से विरुद्ध हैं। वे बादी दो प्रकार के हैं (१) वेदबाह्य है, इनमें कई वेदों पर स्वथा 
श्रद्धा नहीं रखते हैं, अथवा अत्यस्प श्रद्धा रखते है। इनमें चार्वाक बौद्ध काणाद आत्ञपाद जैन कपिन्न एवं 
पतञ्जलि के मत के अनुयायी अन्तर्भृत होते हैं। (>) दृघरे वादी कुदृष्टि है, ये वेदों पर पूर्ण श्रद्धा रखते 
हुये भी वेदों का मनमाना अर्थ करते हैं. क्योंकि इनका हष्टकोश दूषित हो गया हे। इनमें श्रीशंकराचार्य 
श्रीभास्कराचार्य और श्रीयादवप्रकाशाचार्य तथा इनके अनुयायियों का समावेश है। यद्यपि वेदवाह्नों से 
कुटष्टि विद्वान श्रेष्ठ हैं क्योंकि ये वेदों पर अधिक श्रद्धा रखते हैं, तथापि वेदों का स्वकपोल कल्पित अथ 
करने के कारण परमफल से वचश्चित हो जाते हैं। अतएव मनुमहाराज़ ने इनकी वेदवाह्मां के साथ गणना 
करके उनके समान बतलाया है, ऐसा बतलाने का कारण यही है कि वेदावलम्बी होने पर भी इनकी बुद्धि 
तत्त्वहित और पुरुषार्थ के विषय में भ्रान्त हो गई हैं| मनु का यह वचन प्रसिद्ध है कि-- 

या वेद वाहद्याः स्मृतयों याश्र काश्व कुदृष्य: । 

सर्वास्ता 6ण्फला: प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ता: स्मृता: ॥। 


अर्थात्‌ वेद को प्रमाण न मानने वाल्लों के जो वेदबाद्य स्मृतिग्रन्थ हे, तथा वेद को प्रमाण मानने 
वाल्नों के जो कुत्सित दर्शन है, ये सब मरणोपरान्त कुछ भी फल्न न देंगे, क्योंकि ये तमोगुण एवं रजोगुण के 
वल पर अवस्थित हैं। रज्णञ ओर तमोगुण से नहीं छुआ गया उत्तम सत्त्वगुण जिन महानुभावों का 
स्वाभाविक गुण बन जाता है, उनको वेदों में रुचि तथा यथाथेरूप से वेदा4 का परिज्ञान होता हे । यह 
अथे मात्यपुराण के निम्नलिखित बचनों से भी सिद्ध होता है । 
संकीर्रा: सात्विकाइचेव राजसास्तामसास्तथा । 
यस्मिन्‌ कब्पे तु यत्‌ प्रोक्त पुराण ब्रह्मणा पुरा । 
तस्य॑ तस्य तु माहात्म्यं तत्स्वरूपेणा वश्यंते ॥ 
अग्ते: शिवस्य माहात्म्य॑ तामसेपु प्रकीत्यते । 
राजसेपु च माहात्यमधिक ब्रह्मयणों विदृुः॥ 
सात्ततिकेशु च कल्पेषु माहात्म्ममधिक॑ हरे: । 
तेष्वेव योगसंसिद्धा गमिष्यन्ति परां गतिम्‌ । 
संकीरणंषु सरस्वत्या: पितुणां च निगद्यते ॥ 
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अर्थात्‌ ब्रह्माजी का प्रत्येक दित एक २ कल्प कहलाता है। ये ब्रह्मकल्प नाना प्रकार के होते हें 
कई ब्रह्मकल्प संकीणों हैं जिनमें सत्त्व इत्यादि तीनों गुणों का संकर है। कई ब्रह्मकल्प सात्त्विक हैं, इनमें 
सत्त्वगुण का आधिक्य है। कई बत्रद्मकल्प राजस हैं, इनमें रजोगुण का प्राधान्य है। कई ब्रह्मकल्प तामस 
हैं इनमें तमोगुण का आधिक्य है। सात्त्विक राजस एवं तामस कह्पों में ब्रह्मा में सत्त्व इत्यादि गुण 
अधिक मात्रा में रहते हैं। उन २ कल्पों में सातक्त्विक आदि रूपों को धारण करने वाले ब्रह्मा के मुख से 
जो २ पुराण निकल्ते हैं, वे भी उन २ कल्पों के अनुसार सात्त्विक राञणस और तामस बन जाते हैं। 
सात्तिक कल्प में सात्तिवक ब्रह्मा के मुख से निर्गत सात्त्विक पुराण में साक्विक देवता की महिमा का 
वर्णन है। ऐसे ही राजस एवं तामस कल्पों में राजस एवं तामस वे हुये ब्रह्मा के मुख से निकले हुये 
पुराणों में राजस एवं तामस देवता की महिमा का वर्णोन है। उसका विवरण इस प्रकार है कि तामस 
कल्पों में निर्मित तामस पुराणों में अग्नि और शिवजी की महिमा का वर्णन है। राजस कल्पों में निर्मेत 
राजस पुराणों में त्ह्माजी के अधिक माहात्म्य का वर्णन है। सात्त्विक कल्पों में आविभूत सात्त्विक पुराणों 
में श्रीह॒रि भगवान्‌ के अधिक माहात्म्य का बेन है इन कल्पों में ही योगसिद्ध पुरुष परागति को प्राप्त 
करेंगे। संकीण कल्पों में त्ह्माजी के मुख से निर्गेत संकीण पुराणों में सरस्वती एवं पितरों की महिमा का 
बर्णन है। ये सभी बातें मात्य्य पुराण में वर्णित है। मात्स्य पुराण वर्णित अर्थां का समर्थन इस प्रकार 
किया जा सकता है। ब्रह्माण्ड में सर्वप्रथम उत्पन्न होने वाले जीब ब्रह्माजी हैं, अतएव वे आदि त्षेत्रज्ञ 
कहलाते हैं | उनके कई दिनों में सत्त्वगुण कई दिनों में रजोगुण एवं कई दिनों में तमोगुण बढ़ जाता हे, 
क्योंकि श्रीगीता में भगवान्‌ ने कहा है कि-- 


न तदस्ति प्रथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 
सत्त्वं प्रकृतिजर्मुक्त यदेभि: स्यात्‌ त्रिभिर्गणः ॥। 


अर्थात्‌ भूलोक में मनुष्य आदि में तथा द्यूत्नोक में देवों में यहाँ तक त्रह्म से लेकर स्थायर 
पयन्त सभी जीबों में कोई भी जीव ऐसा नहीं है, जो प्रकृति से होने इन सत्त्व रज और तमोगुण से रहित 
हो। भाव यह है कि त्रह्माण्ड में सभी जीव तीनों गुणों से युक्त ही रहते हैं। त्रह्माजी भी इसका अपवाद 
नहीं । उपनिषद्‌ में यह वर्णन है कि “यो ब्रह्मारं विदधाति पूर्व यो वै वेदांश्व प्रहिणोति तस्मै” अर्थात्‌ परमात्मा 
सर्वप्रथम त्रह्माजी की सृष्टि करते हैं, तथा उनको वेदों का उपदेश देते हैं। इस बचन से स्पष्ट हो जाता है 
कि श्रीमगवान्‌ के द्वारा त्रह्माजी की सृष्टि हुई है, तथा त्रह्माजी वेद शास्त्र के वश में रहने वाले हैं, अतएव 
उनको वेद का उपदेश दिया गया है। इससे सिद्ध होता है कि त्रह्माजी भो एक जीव ही हैं । ब्रह्माजी ने 
सात्तविक दिनों में कई पुराणों का प्रवचन किया है, तथा राजस एवं तामस दिनों में कई पुराणों का प्रवचन 
किया है इन पुराणों में परस्पर विरोध उपस्थित होने पर यही निणेय करना चाहिये कि सात्त्विक पुराण ही 
यथा हूँ जो सात्त्विक दिलों में कट्दे गये हैं, इनसे विरोध रखने वाले अन्य पुराण अयथाथ्थ हैं। ऐसे 
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निणेय दिलाने के लिये सास्विक त्रह्माजी ने मत्त्य पुराण में उपयुक्त अथथों का बणेन किया है| इन पुराण 
वचनों से यही निष्कर्ष निकलता ह। मत्त्व आदि गुण क्‍या २ काये करते हैं इस बात को भीमगवान्‌ ने 
श्रीगीता में निम्नलिखित श्लोकों में कहा है कि-- 


सत्त्वात्यंजायते ज्ञानं रजसों लोभ एवं च। 
प्रभामोहों. तमसो भवतोज्ञानमेव च॥। 
प्रवृत्ति च निवृत्ति च कार्याकार्यें भयाभये । 
बन्ध॑ं मोक्ष च या वेत्ति बुद्धि: सा पार्य सात्तविकी ॥ 
यया धर्ममधर्म च कार्य चाकार्यम्ेव च । 
अ्रयथावत्‌ प्रजानाति बुद्धि: सा पार्थ राजसी ॥ 
ग्रधर्म॑ धर्ममिति या मन्यते तमसाउज्वत्ता । 
सर्वार्धाव्‌ विपरीतांश्व बुद्धि: सा पार्थ तामसी ॥ 


अर्थात्‌ सत्त्गुण से यथार्थज्ञान होता है। रजोगुण से लोभ उत्पन्न होता है। तमोगुण से 
अनवधान विपरीतज्ञान एवं ज्ञान का अभाव उतन्न होता है। जो बुद्धि अभ्युद्यसाधन प्रवृत्तिथर्म को एवं 
मोक्षसाधन निवृत्तिघम को अच्छी तरह से जानती है। उन २ देशकाल और अबस्थाविशेष में क्या करना 
चाहिये, क्या न करना चाहिये, इस वात का निर्णेय जिस बुद्धि से होता है, शास्त्र का उल्लह्नन करना भय 
का स्थान है, शात्र का अनुसरण करना अभय का हेतु है, इस बात को जो बुद्धि जानती है, तथा संसार के 
वास्तविक स्वरूप को एवं मोक्ष के वास्तविक रूप को जो बुद्धि अच्छी तरह से जानती है, वही सात्विक 
बुद्धि है। जिस बुद्धि से मनुष्य उपयुक्त प्रवृत्तिबर्म एवं निवृत्तिथर्म को इनके विरुद्ध अधर्म को अच्छी तरह से 
नहीं जानता, धामिक मनुष्यों को देशविशेष कालविशेष एवं अवस्था विशेष में क्या करना चाहिये क्‍या 
नहीं करना चाहिये, इस मर्म को जो बुद्धि अच्छी तरह से नहीं जानती, इन अर्थों को सममने में थोड़ी गल्नती 
करती है, वह बुद्धि राजस बुद्धि है। जो बुद्धि तमोगुण से आइत्त होकर अधर्म को घर्म एवं सर्वार्थों को 
विपरीत समझती है, वह तामस बुद्धि है। इन बचनों से यह फलित होता है कि सत्त्वगुण की अभिवृद्धि के 
द्नि में त्रह्माजी के द्वारा प्रवचन किये गये पुराण यथार्थ हैं रजोगुण की अभिवृद्धि के दिन में वशित पुराण 
यथाथ नहीं हैं, तमोगुण की अभिवृद्धि के दिन में बह्माजी के द्वारा बशित पुराण स्वधा अयथार्थ हैं। 
श्री ब्ह्माजी के यहाँ से सब पुराणार्थों को प्राप्त करके पुराणकर्ता महर्षियों ने पुराणों का निर्माण किया है। 
विष्णुपुराण के आरस्भ में वर्शित प्रसंग से इस अर्थ की पुष्टि होती है वहाँ कहा गया है कि-- 


कथयामि यथापूर्व दक्षाद्यर्मुनिसत्तमै: । 
पष्ट: प्रोवाच भगवानवब्जयोनि: पितामह: ॥ 
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अर्थात्‌ पूृवंकाल में दक्ष इत्यादि महपियों से पूछि जाने पर श्रीमगवान्‌ के नामिकमल में उत्पन्न 
ब्रह्माजी ने जैसा कहा हे, वैसा ही में कहूँगा। इस वचन से सिद्ध होता है कि त्रह्माजी से पुराणाथों को 
सुनकर ही महषियों ने पुराणों का निर्माण किया है। इन पुराणों में परस्पर विरोध उपस्थित होने पर 
सात्त्विक पुराण ही मान्य हो सकते हैं। यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि पुराण पुरुष निर्नित ग्रन्थ हैं, 
इनमें विरोध उपस्थित होने पर सात्त्विक पुराण को यथार्थ ओर राजस तामस पुराणों को अयथा्थे मानकर 
विरोध को शान्त कर सकते हैं, किन्तु परस्पर विरुद्ध अपौरुषेय वेदवाक्यों के विषय में कैसे विरोध को 
शान्त करना चाहिये, वहाँ किसी वेद्वाक्य को अयथार्थ तो नहीं कह सकते क्योंकि सभी वेद्वाक्य 
अपोरुषेय होने से वक्ता के दोषों से रहित है, उनमें परस्पर विरोध उपस्थित होने पर कैसी व्यवस्था देनी 
चाहिये ? यह प्रश्न है। इसका उत्तर यह है कि परस्पर विरुद्ध के समान प्रतीत होने वाले वेद्वाक्यों का 
तात्पय परस्पर विरुद्ध अर्थां के विषय में नहीं माना जायगा, किन्तु परस्पर में विशेध न रखने वाले अर्था में 
ही उन बचनों का तात्यय माना जायगा | परस्पर अविरुद्ध अर्थों में तात्ययें होने के कारण वे वेदवाक्य 
अविरुद्ध हो जाते हैं। इस प्रकार श्रीरामानुज स्वामी जी ने वेदवाक्यों के विषय में नि्णेय दिया है कि जो 
वेद्वाक्य परस्पर में विरोध नहीं रखते हैं, उनके विषय में कुछ कहना नहीं, वे पूरा प्रमाण हो जायेंगे । जो 
वेदवाक्य परस्पर विरुद्ध हैं यदि वे कर्मा का वर्णेन करते हों तो उनके द्वारा प्रतिपादित विरुद्ध दोनों अर्थों 
में विकल्प माना ज्ञायगा, चाहे ऐसा करो, चाहे बैसा करो इस प्रकार स्वेच्छा से उन विरुद्ध दोनों कर्मा में 
किसी एक को अपनाने के लिये शास्त्र बतलते हैं। अतः उनमें विरोध नहीं रहता । यदि विरुद्ध अर्था को 
बतलाने वाले वेदवाक्य कर्मा को न बताकर वस्तु तत्त्व को वतलाते हों तो वह विकल्प मानना कठिन 
होगा क्योंकि वस्तु एक प्रकार की ही होगी, वस्तु मनुष्य की हच्छा के अनुसार विरुद्ध दो धर्मों को अपना 
नहीं सकती । ऐसी स्थिति में जो वेद्वाक्य विरुद्ध वस्तुओं को बतलाने वाले प्रतीत हों उनके विषय में यही 
व्यवस्था देनी चाहिये कि इन वेद्वाक्यों को विरुद्ध अर्थो को बतलाने में तात्पय नहीं, किन्तु अबिरुद्ध अर्थो 
को बतलाने में ही तात्पय है, ऐसा कहकर उन वेद्वाक्यों का अविरुद्ध अर्थ करना चाहिये। इस प्रकार 
तत्त्व परक वेदवाक्यों का अविरुद्ध अर्थ में तात्पय लगाकर प्रामाण्य की रक्षा करनी चाहिये । 


अथवेशिखोपनिषच्छवेताश्वतरोपनिषदवलम्बनेन शिवपारम्यशह्ञ 
अथव शिखा एवं श्वेताश्वतर उपनिषत्‌ को लेकर श्री शिवजी के परत्व की शंका 


यदपि चेद॑ विरुद्धधदई हृश्यते-“प्राणं मसनसे सह करणोर्नादानते परमात्मनि 
सम्प्रतिष्ठाप्य ध्यायीतेशानं प्रध्यायीतव॑ सर्वंरिदस्‌-ब्रह्म विष्णु रुद्र न्द्वास्ते सर्वे सम्प्रसुयन्ते 
ने कारणसु' कारण तु ध्येय:-सर्वेश्वयंसस्पन्नः सर्वश्वरः शस्शुराकाशमध्ये ध्येयः” 
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“पस्मात्परं नापरमस्ति किज्चिह्यस्मान्नाणीयों न ज्यायोडस्ति कश्रितु। वृक्ष इव स्तब्धो 
दिवि तिष्ठत्येकस्तेनेदं पूर्ण पुरुषेश सर्व । ततो तदुत्तरतरं तदरूपमनामयस्‌ | य एतहिदृुर- 
मृतास्ते भवन्ति । अ्रथेतरे दुःखमेवापियस्ति । सर्वाननशिरोग्रीवः सर्वश्रृतगुह्माशयः । स्वे- 
व्यापी च भगवॉस्तस्मात्सवंगतः शिव:” “यदा तमस्तन्न दिवा न रात्रिन सन्न चासच्छिव 
एवं केवल:। तदक्षरं तत्सवितुव॑रेण्यं प्रज्ञा च तस्मात्यसुता पुराणी” इत्यादि। “नारायण: 
पर ब्रह्म / ति च पु्॑सेव प्रतिपादितस । तेनास्थ कथमविरोध: ? 


आगे श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि वैदिक सिद्धान्त में श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही परजक्ष 
परमात्मा और सर्वेश्वर माने जाते हैं. ये ही मुमुज्षुओं के ध्येय हैं तथा मोक्ष दाता एवं मुक्तों का अनुभाव्य 
हैं, त्ह्मादि देवगण अनीश्वर माने जाते हैं। यह है वैदिक सिद्धान्त जो सभी वेद्बचनों का समन्वय करने 
पर फलित होता है । वेदों में ही कहीं २ पर ऐसे बचन भी पाये जाते हैं जो शिवजी को सर्वेश्वर एवं मुमुज्नुओं 
का ध्येय वतलाते हैँ। वहाँ पर यह सन्देह उपस्थित होता है कि श्रीमन्नागायण भगवान्‌ को परदेवता सर्वेश्रर 
परतरह्म ओर परमात्मा माना जाय, या शिवजी को माना जाय | इनमें किसी एक को ही वैसा मानना चाहिये 
दोनों को नहीं मान सकते, क्योंकि जगत्‌ में दो ईश्वर नहीं हो सकते, यह जगत्‌ एक ईश्वर से शासित है। 
यह सवमान्य सिद्धान्त है। ईश्वर सिद्धवस्तु है, उसके विषय में विकल्प नहीं हो सकता । जिस प्रकार घिद्ध- 
वस्तु गो के विषय में यह विकल्प-कि चाहें यह गौ है, चाहे यह अश्व है-नहीं होता, उसी प्रकार सिद्धबस्तु 
इश्वर के विषय में भी विकल्प नहीं हो सकता। विकल्प कर्तव्य क्रियाओं में ही होता हे, क्रिया प्रयत्तसाध्य 
है | उनके विषय में यह विकल्प-कि चाहे इस काम को करो, चाहे उस काम को करो-संगत होता हे । 
ईश्वर इत्यादि सिद्धवस्तु श्रयत्नसाध्य पदार्थ नहीं, वे पुरुष की इच्छा के अनुसार विरुद्ध रूपों को अपना नहीं 
सकते । ईश्वर नारायण ही होंगे, अथवा शिवज्ञी ही होंगे। इनमें विकल्प नहीं हो सकता । ऐसी स्थिति 
में श्रीमन्नारायण भगवान्‌ के स्वेस्मात्‌ परत्व का प्रतिपादन करने वाले वचन तथा शिवजी को सबसे श्रेष्ठ 
सिद्ध करने वाले वचन परस्पर विरुद्ध अर्थों का श्रतिपादक सिद्ध होते हैं, इन उसयविध बचनों के प्रामाण्य 
की कैसे रक्षा करनी चाहिये । यई प्रश्न उपस्थित होता है। इस प्रश्न को उपस्थित करते हुये पूवपक्ती कहते 
हैं कि निम्नलिखित वेदबचन शिवजी को परत्रह्म सिद्ध करते हैं। वे बचन ये है। अथवैशिखोपनिषद मं 
कहा गया है क्कि-- है 

(१) भाणं मनसि सह कररणर्तादान्ते परमात्मनि संप्रतिष्ठाप्य ध्यायीतेञ्ञान प्रध्यायितव्यम । सर्वमिदं बरह्म- 
किक द्वास्ते सर्वे संप्रसूयन्ते सर्वाशि चेन्द्रियाणि सह भूतै:। न कारण कारणानां धाता ध्याता | कारणां तु ध्येय: 
सर्वेश्वयंसंपन्न: सर्वेश्वर: झम्भुराकाशमध्ये । अर्थात्‌ मन में तीन हुये इन्द्रियों के साथ जीवात्मा को प्रणव की 
अथमात्रा के अवसान में परमात्मा में अच्छी तरह से प्रतिम्नित करके इशान का ध्यान करना चाहिये। 
इशान ही यहाँ ध्येयवस्तु है। यह सम्पूे जगत्‌ त्रह्मा विष्णु रुद्र और इन्द्र वे सभी उसयन्न होते हैं तथा 
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पद्चमहाभूतों के साथ इनिद्रय भी उत्पन्न होते हैं। धाता बअद्मा बेसे ही ध्यान करने बाला भी कारणों का 
कारण नहीं है, सबका कारण बनने वाले सर्वेंश्वर्यंसम्पन्न सर्वेश्वर शम्भु हृदयाकाश मध्य में ध्यान करने 
योग्य हैं। यह उपयु क्त श्रतिबाक्य का अर्थ है। इस वाक्य में ईशान का ध्यान करने के लिये कहा गया है। 
ईशान शब्द शिवजी का बाचक है एवं शस्भु का ध्यान करने के लिये कहा गया है। शम्सु शब्द भी शिवजी 
का ही वाचक है। इस उपनिषद्‌ में आगे कहा गया है कि यह ध्यान मोक्ष देने वाला है। ब्रह्मध्यान से ही 
मोक्ष प्राप्त हो सकता है यह सर्वेश्नुतिसंगत सिद्धान्त है। इससे फलित होता है कि इस श्रुतिवाक्य में इंशान 
ओर शम्भु शब्द से जिस शिवजी को ध्येय तत्त्व बताया गया है, वे परतह्म हूँ। इस प्रकार इस बचन से 
शिवजी परत्रह्म सिद्ध होते हैं । 


(२) श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ का निम्नलिखित वचन किसी एक तत्त्व को पुरुष अर्थात्‌ नारायण से श्रेष्ठ 
सिद्ध करता है। इसलिये नारायण सर्वेश्रेष्ठ तत्त्व नहीं है । 


यस्मात्‌ पर नापरमस्ति किचिद्‌ यस्मान्नाणीयों व ज्यायोडस्ति कश्चित्‌ । 
वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिट्ठत्येकस्तेनेद॑ पूर्ण पुरुषेण सर्वेभू ॥ 


ततो यदुत्तरतरं तदरूपमनामयम्‌ । 
य॑ एतद्विदुरमृतास्ते भवन्ति अथेतरे दुःखमे वापियन्ति ॥ 


सवर्निनशिरोग्रीवः सर्वेभूतगुहाशयः । 
सर्वव्यापी स भगवास्तस्मात्‌ स्वंगत: शिव: ।। 


अर्थात्‌ जिम पुरुष अर्थात्‌ नारायण को छोड़कर दूसरा कोई पदार्थ श्रेष्ठ नहीं होता, जिस पुरुष से 
बढ़कर अत्यन्त सूक्ष्म कोई वस्तु नहीं है, ज्ञिस पुरुष की अपेक्षा अधिक वृद्धि को प्राप्त हुआ कोई पदार्थ नहीं, 
जो पुरुष द् लोक में अर्थात्‌ श्रीवैकुण्ठलोक में वृक्ष के समान किसी के सामने न झ्ुकते हुये विराजमान 
रहता है। उस पुरुष अर्थात्‌ नारायण से सम्पूर्ण विश्व भरा है। इस प्रकार इस मन्त्र में पुरुष अर्थात्‌ 
नारायण की महिमा वर्णित है। अगले मन्त्र का यह अर्थ है-कि-उस पुरुष अर्थात्‌ नारायण से जो अत्यन्त 
श्रेष्चनत्त है, वह रूपरहित एवं दोषरहित है, इस तत्त्व को जो जानते हैं वे मुक्त होते हैं, दुसरे लोग दुःख 
को प्राप्त होते हैं। इस मंन्त्र में नारायण से भी श्रेष्ठ बनने वाले एक तत्त्व का वर्णन है। वह तत्त्व कौन 
है ? इस प्रश्न का उत्तर देने के लिये अगला मन्त्र प्रवृत्त हे। उसका अर्थ यह है कि-बह शिवजी सब तरह 
के मुख शिर और कण्ठों से संबद्ध हैं, सर्वश्राणियों की हृदयगुद्दा में विराजमान हैं, वे सर्वव्यापक एवं पूरो- 
पाडुगुण्य वाले हैं, इसलिये सवेव्यापक शिवजी हैं । यह मन्त्र नारायण से श्रेष्ठ बनने वाले तत्त्व को शिवजी 
कहता है। इससे सिद्ध होता है कि शिवज्ञी ही परतह्ष एवं परतत्त्व हैँ, नारायण नहीं । 
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श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ में यह वचन उपलब्ध हे कि-- 
(३) यदा तमस्तन्न दिवा न रात्रिन सन्न चासच्छिव एवं केवल: । 
तदक्षर तत्सवितुव॑रेण्यं प्रज्ञा च तस्मात्‌ प्रसृता पुराणी ॥ 
अर्थात्‌ जब केवल अन्धकार अर्थात्‌ मूलप्रकृति ही थी, दिन और रात्रि नहीं थे, सत्‌ अथरति मूते- 
प्रपश्ञ और असत्‌ अर्थात्‌ अमूर्तेश्रपन्च भी न था उस्न समय केवल शिवजी ही थे। यह शिवजी नाशरहित हैं, 
सूर्य मण्डल में रहने वाले रमणीय एवं भजनीय वस्तु ये ही हैं, इनसे ही सश्टिकाल में जीवों का ज्ञानसरण 
सदा से होता आ रहा है। यह वचन अन्य पदाथों का प्रतयकात में नाश बतलाकर उस समय केवल 
शिवजी का ही सद्भाव बताता है। प्रत्नयकाल में त्रह्म एक ही रहता है, यह सर्वेसंमत सिद्धान्त है। प्रलय- 
काल में सवका नाश होने पर भी विराजने वाले शिवजी परत्ह्म सिद्ध होते हैँ। इस प्रकार उपयु क्त बचन 
शिवजी को परत्रह्म सिद्ध करते हैं। सिद्धान्त में नारायण परत्रह्न सिद्ध किये जाते हैं श्रतिवचनों के बल्ल पर, 
भयविध श्रतिवचन परस्पर विरुद्ध प्रतीत होते हैं, इनमें विरोध को दूर कर किस प्रकार सामज्ञस्य 
स्थापित किया जाय ? यह पूवपक्षी का प्रश्न है । 


जगत्कारणप्रतिपादकवचनाना नारायएपरतस 
जगत्कारणप्रतिपादक सभी वचनों का समन्वय करने पर नारायण ही परतत्त्व सिद्ध होते हैं 


अत्यल्पमेतत्‌ “वेदवित्प्रवरप्रोक्तवाक्यन्यायोपबू हिताः । वेदाः साज्भा हरि प्राहु- 
जंगज्जन्मादिकारणम । “जन्माद्यस्थ यतः” “यतो वा इसानि भृतानि जायन्ते येन 
जातानि जीवन्ति यत्पबन्त्यभिसंविशन्ति तद्दिजिज्ञासस्व तदबृब्रह्य ” ति जगज्जन्मादि- 
कारखं ब्रह्म त्यवगम्यते । त्च जगत्सृष्टिप्रलयप्रकरणोष्वेवावगन्तव्यम्, “सदेव सोस्येदमग्र 
असीदेकमेवाद्वितोयमिति” जगदुपादानता-जगन्निमित्तता-जगदस्तर्या मितादिसुखेन, परम- 
कारण सच्छब्देनाभिहित ब्रह्म त्यवगतम्‌ । श्रयमेवार्थ: “ब्रह्म वा इदमेकमेवाग्र ग्रासीदिति” 
शालात्तरे ब्रह्मशब्देन प्रतिपादित:, शभ्रनेन सच्छब्देनाभिहितं ब्रह्म त्यवगतम्‌ । श्रयमेवार्थ: 
शाखान्तरे “आत्मा वा इदसेक एवाग्र श्रासीत्‌ नान्‍्यत्किज्चन मिष” दिति तथा सदब्रह्म- 
शब्दाभ्यासात्मवाभिहितं इत्यवगम्यते । तथा च शाखान्तरे “एको हु वे नारायण श्रासीज्न 
ब्रह्मा नेशानों नेमे द्यावापृथिवी न नक्षत्राणों” त्यादिना सद्ब्रह्यात्मादिपरमकारणवादिभि 
शब्दर्तारायण एवाभिहित इति निरचीयते । 


इस प्रश्न का उत्तर देते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं कि यह प्रश्न मामूली है, इसका उत्तर 
देने में कोई कठिनाई नहीं है। हमारा सिद्धान्त यह है कि-- 
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वेदवित्प्रवरप्रोक्तवाक्यन्यायोपबु हिता: ] 
वेदा: साज्भा हरि प्राहुजंगज्जन्मादिकारणम्‌ ।। 


अर्थात्‌ वेदज्ञ प्रवर महर्षियों के द्वारा निर्मित स्मृति इतिहास ओर पुराणरूपी वाक्य एवं मीर्मासा 
न्‍्यायों से उपब्न'हित होने वाले अर्थात्‌ सुव्यक्त अथ को वतलाने वाले साड़वेद श्रीदरिभगवान्‌ को ही जगत्‌ 
के जन्म आदि का कारण वतलाते हैं। केवल वेदवाक्यों से अर्थ स्पष्ट प्रतीत नहीं होता । वेदाथ को 
सुव्यक्त करने के लिये स्मृति इतिहास पुराण एवं सीमांसा न्यायों का अवल्म्व लेना चाहिये। उनका 
अवल्ञम्ब लेकर वेदों के तात्पर्याथ को समकने के लिये चेष्टा करने पर स्पष्ट विदित होता है कि वेद श्रीहरि 
भगवान्‌ को ही परब्रह्मय-जो जगत्‌ के जन्म आदि का कारण है-बतल्ाते हैं। परत्रह्म कोन पदार्थ है, उसका 
लक्षण क्या है ९ इस विचार में उतरने पर ब्रह्मसूत्र और उपनिषद्वाक्यों से इस ब्पय में निणेय प्राप्त होता 
है | “जन्माद्स्य यतः” यह ब्रह्मसूत्र ब्रह्म के लक्षण को श्रस्तुत करता हुआ निणय देता है कि इस जगत्‌ की 
उत्पत्ति स्थिति और प्रत्ञय जिससे होते हैं, वह त्रह्म है। इससे जगज्जन्मादिकारणत्व त्रह्म का लक्षण सिद्ध 
होता हे । इस सूत्र का यह विषय वाक्य है कि “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येव जातानि जीवन्ति 
यत्प्रयन्त्यभिसविश्न्ति, तद्दिजिज्ञासस्व तद॒ब्रह्म ति” । अर्थात्‌ प्राणी इत्यादि ये सभी कार्यपदा्थ जिससे उत्पन्न 
होते हैं, उत्पन्न होकर जिससे जीवित हैं, प्र्नय को प्राप्त होते हुये जिसमें लीन होते हैं, उसे समभो, 
वही ब्रह्म है। इस श्रुतिवचन से भी जगज्जन्मादिकारणत्व त्रह्मै का लक्षण सिद्ध होता है। इस प्रकार लक्षण 
के द्वारा ब्रह्म समझ में आने पर यह जिज्ञासा होती है कि वह ब्रह्म कोन है ? इस प्रश्न का उत्तर उन 
प्रकरणों से ही प्राप्त हो सकता है जो जगत्‌ की सृष्टि एवं प्रलय का वणन करते हैं। उन प्रकरणों में ही यह 
विदित हो सकता है कि इस जगत्‌ के जन्म आदि का कारण कोन. है । “शभ्भ्रुराकाशमध्ये ध्येय:” (हृद्या काश 
के मध्य में शम्भु का ध्यान करना चाहिये) इत्यादि ध्यानविधिपरक बचनों से यह विदित नहीं हो खकता कि 
वह ब्रह्म कौन वस्तु है, क्‍योंकि ये वाक्य कारणवस्तु का ध्यान करने के लिये कहते हैं । पहले कारणवस्तु 
निश्चित होना चाहिये, बाद उसका ध्यान करने के लिये कहा जा सकता है। अन्य बचनों से “जगत्कारण 
ब्रह्म अमुक पदार्थ है? ऐसा विद्त होने पर डपथु क्त उपासनापरक वाक्य उस कारणवस्तु के ध्यान का 
विधान करते हैं। इस विवेचन से यह फल्लित होता है कि उपासनाविधायक वाक्पों से “त्रह्म कौन है” यह 
प्रश्न हल नहीं हो सकता है किन्तु यह प्रश्न सृष्टि ओर प्रल्लय का प्रतिपादन करने वाले बचनों से ही हल हो. 
सकता है। पूरवेपक्ती की यह कामना-कि उपासनापरक वाक्यों से शिवजी को ब्रह्म सिद्ध किया जाय-कभ्ी 
सफल्न नहीं हो सकती | संश्टिप्रलयपरक वाक्यों में दू'ढने पर ही बिदित होगा कि वह ब्रह्म कोन है । किच, 
ब्रह्म के लक्षण को बतलाने वाले “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इस श्रुतिबचन के द्वारा यह बतलाये जाने 
दर-कि जिससे इस जगत की सृष्टि आदि होते हैं वह ब्रह्म हे-यह प्रश्व उठता है कि किससे इस जगत्‌ की 
सष्टि आदि होते हैं जिसे त्रह्म माना जाय । इस प्रश्न का उत्तर सद्टि और प्रलय को बतल्ाने वाले वाक्यों 
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से ही प्राप्त हो सकता है। तद॒थ सृष्टिप्रक्नयप्रतिपादक वाक्यों १९ ध्यान देना चाहिये। वे वाक्य नानाप्रकार 
के हैं। एक वाक्य सत्‌ को जगत्कारण बतलाता है, दूसरा ब्रह्म को जगत्कारण सिद्ध करता है । तीसरावाक्य 
आत्मा को जगत्कारण सिद्ध कर रहा हे। वे वाक्य ये हैं कि-सद्विया में यह वाक्य है कि-+- 


“सदेव सोम्येदमग्न आ्ासीदेकमेवाद्वितीयम” अर्थात्‌ हे सोमपानाह शिष्य, यह जगत्‌-जो विविधनाम- 
रूपों को प्राप्त हुआ हे-सृथ्टि के पूरे अर्थात्‌ प्रलयकाल में एकता अर्थात्‌ नामरुपथिभागहीनता को प्राप्र 
होकर अद्वितीय सत्‌ बनकर रहा। इस वाक्य में जगत्‌ का मूलकारण सत्‌ शब्द से कहा गया है। वह परम- 
कारण सत्‌ “एकम” शब्द से जगत्‌ का उपादान कारण “अद्वितीयम्‌” शब्द से जगत्‌ का निमित्त कारण एवं 
“ज्ञगत्‌ सत्‌ था” इस प्रकार कहने से जगत्‌ का अन्तर्यामी कहा गया है। सत्‌ शब्द का अथे विद्यमान या 
प्रामाणिक होता है। इस सच्छब्द से परमकारण का वास्तविक रूप स्पष्ट नहीं होता क्योंकि इस सच्छब्द से 
जडढतर्त्व जीवतत्त्व और परमात्मा भी बतलाये जा सकते हैं, ये तीनों विद्यमान एवं प्रामाणिक हैं । 
इसलिये इस सच्छव्द से परमकारण का असाधारण हूप नहीं खुलता। सब वेदान्तियों ने इस बात को 
माना है कि उपनिषदों में विभिन्न कारणवाक्यों से बशित जगत्कारणतत्व एक ही है भिन्न २ नहीं है। 
इसे गतिसामान्य न्याय कहते हैं। इससे यह आशा होती है कि शायद दूसरे कारणुबाक्य से जगस्कारण- 
तत्त्व का विशेषरूप खुल जाय। इस आशा से दूसरे कारणवाक्यों के विचार में उतरने पर यह वाक्य 
दृष्टिगोचर होता है कि “ब्रह्म वा इदमेकमेवाग्र ग्रासीतृ” अर्थात्‌ यह जगत्‌ प्रल्लयकाल में एक ब्रह्म के रूप में 
था । इस वाक्य से यह स्पष्ट द्ो जाता है कि जो जगत्कारण पहले सत्‌ कहा गया है, वह ब्रह्म है। जो सबसे 
बड़ा हो तथा सबको बढ़ाने वाला हो, वह ब्रह्म कहलाता है। इससे सिद्ध होता है कि वह जगत्कारण 
सद्वस्तु स्व्य सबसे बड़ी है तथा सबको बढ़ाने वाली है। इससे यह्द निणेय हो जाता है कि बह जगत्कारण- 
वस्तु परमार नहीं है क्योंकि परमारु सबसे छोटा है, बह किसी से बड़ा नहीं है। इतना निर्णय होने पर 
भी यह सन्देह बना ही रहता है कि बह जगस्कारणवस्तु चेतन है या अचेतन है क्योंकि दोनों भी अ्ष कहे 
जा सकते हैं | यही जगत्कारणवस्तु-जो सत्‌ एवं अद्य कहा गया है-दूसरी शाखा में “आत्मा वा इदमेक एवांग्र 
प्रासीत नान्‍्यत्‌ किचन मिषत्‌” अर्थात्‌ यह जगत्‌ प्रल्यकाल में एक आत्मा के रूप में था, उस आत्मा को 
छोड़कर दूसरी कोई वस्तु उस समय नहीं थी-कहकर आत्मा के रूप में वर्णित है। चेतन ही आत्मा कहा 
जाता है। इस वाक्य से यह सिद्ध होता है कि वह जगत्कारण-जो सत्‌ एवं त्रक्ष कहा गया है-आत्मा 
अर्थात्‌ चेतन है। जगत्कारण का इतना विशेषरूप खुलने पर भी यह सन्देह बना ही रहता है कि बह 
जगत्कारण चेतनतत्त्व जीव है या ईश्वर। यह सन्देह महोपनिषद्‌ के निम्नल्लिखित वाक्य से दूर हो जाता 
है। वह वाक्य यह है कि-- 

“एको ह वे नारायण आसीक्ष ब्रह्मा नेशानों नेमे द्यावापृथिवी न नक्षत्राणि” अर्थात्‌ प्रलयकाल में एक 
नारायण ही थे, उस समग्र ब्रक्षाजी नहीं थे, शिवज्ञी नहीं थे, यह दूयुलोक एवं प्रथिवीजोक नहीं थे, नक्षत्र 
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नहीं थे। इस वाक्य से स्पष्ट विदित होता है कि उपयुक्त जगत्कारण नारायण ही हैं क्‍योंकि जो प्रलयकाल 
में रहते हैं वे ही जगत्‌ का कारण बन सकते हैं। यह नारायशशब्द विशेषवाचक है क्योंकि “पृ्वंपदात्त॑ 
संज्ञायामग:? इस पाणशिनिसूत्र के अनुसार संज्ञाशव्द होने के कारण व्यक्ति विशेष का वाचक है। यह 
नारायणशब्द जिस अथे में संज्ञा के रूप में प्रयुक्त है, वही इसका मुख्या्थ है। वह अथ श्रीमन्नारायण 
भगवान्‌ ही हैं। इससे सिद्ध होता है कि श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही जगत्कारण ब्रह्म हैं। ये ही नारायण 
सत्‌ ब्रह्म, आत्मा इत्यादि शब्दों से विभिन्न डउपनिषदों में ज़गत्कारण कहे गये हैं। यहाँ पू्षमीमांसा 
वर्शित छागपशुन्याय के अनुसार निणेय करना चाहिये। छागपशुन्याय का विवरण इस प्रकार है कि वेद 
में “पशुना यजेत” कहकर पशु से याग करने के लिये कहा गया है। चार पैर वाले प्राणी पशु कहलाते हैं । 
वे पशु नाना प्रकार के हैं, कुत्ता बिल्ली इत्यादि सभी चार पेर वाले होने के कारण पशु ही हैं। यह पशुशब्द 
चार पैर वाले सभ, प्राणियों का वाचक होने से सामान्यशब्द है। “छागस्य वपाया” इत्यादि मन्त्र में-जो 
याग में विनयुक्त हे-छाग अर्थात्‌ बकरे का बशणोन है। छागशब्द पशुविशेष बकरे का वाचक होने से 
विशेषशब्द है । किस पशु से याग करें, इस प्रकार प्रश्न उपस्थित होने पर यह उत्तर देना उपयुक्त होगा कि 
बकरे से याग करें, क्योंकि सामान्यवाचक पशु शब्द को छागशब्दोक्त पशुविशेष बकरे में पर्येयसान करना 
चाहिये । इस प्रकार सामान्य शब्दों को विशेषशब्दोक्त विशेष में पयवसान करके दोनों शब्दों के द्वारा उस 
विशेष को वाच्य मानना यही छागपशुन्याय कहलाता है। इस न्याय के अनुसार सामान्यवाचक “सत््‌” 
“ब्रह्म” और “आत्मा” इत्यादि शब्दों का नःरायण शब्दोक्त विशेष में परयेबसान कराकर श्रीमन्नारायणु को 
जगव्कारण मूलतत्त्व मानना चाहिये । 


नारायणस्य परतत्ते तत्तिरीय नारायणोपनिषदः प्रामाण्यम्‌ 
नारायण परतत्त्व होने में तेच्तरीय नारायणोपनिषत्‌ भी प्रमाण हैं 

“यम्तन्तः समुद्र कवयो वयन्ति” इत्यादि,-“ननसुध्वे न तिर्ये&च न मध्ये परिज- 
ग्रभतु । न तस्येशे कश्चन तस्थ नाम मह॒द्यशः। न संहशे तिप्ठति रूपमस्य न चक्षुषा 
पदयति कश्वनेनस्‌ । ह॒दा सनीषा सनसाउभिक्लुप्तो य एनं विदुरमृतास्ते भवन्ति” इति 
सर्वस्मात्‌ परत्वमस्य प्रतिपाद्य “न तस्येशे कश्वन” इति तस्मात्परं किमपि न विद्यत 
इति च प्रतिषिध्य “श्र:्धूयः सम्भूतो हिरण्यगर्भ इत्यष्टो” इति तेनेकवाक्यतां गसयति । 
तन्च महापुरुषप्रकरणम्‌ “होश्व ते लक्ष्मीश्र पत्न्यों' इति नारायण एवेति द्योतयति । 


किच, तेत्तरीयारण्यक में षष्ठ प्रश्न के रूप में पठित नारायणशोपनिषत्‌ से भी नारायण ही परजक्म 
सिद्ध होते हैं । उस उपनिषद्‌ में यह वर्णन मिल्नवा हे कि-- 
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“यमन्तः समुद्रे कवयोज्वयन्ति” अर्थात्‌ सुद्मतत्त्व को देखने बाले विद्वान जगत्कारणतत्त्व को समुद्र 
के अन्दर शयन करने बाला जानते हैं | श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही समुद्र में शयन करते रहते हैं | यह बात 
शाख्ज्ञों से छिपी नहीं । इससे सिद्ध होता है कि नारायण ही उस प्रकरण में बशित हैं | आगे यह वर्णन 
मिलता है कि “सर्वे निमेपा जज्षिरे विद्य तः पुरुपादधि” । अर्थात्‌ सब निमेष अर्थात्‌ काल का अवान्तर विभाग 
विद्य त के समान चमकने वाले पुरुष से उसन्न हुये हैं। ये विद्य दुश वाले पुरुष नारायण ही हैं.। उनके 
वर्ण के विषय में ही नाना प्रकार से वशुन अन्त्रय पाया जाता है। “आदित्यवर्ण तमसस्तु पारे” कहकर 
प्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही सूर्य के समान वर्ण वाले एवं प्रकृति से परे रहने वाले कह्दे गये हैं.। इससे भी 
सिद्ध होता है कि यह प्रकरण श्रीमन्नारायण भगवान्‌ का वर्णन करता है। आगे इस उपनिषद्‌ में ये मन्त्र 
आते हैँ कि-- 

नेनमूर्धय न तियंश्ञ न मध्ये परिजग्रभत्‌ । 

न तसयेशे कश्चन तस्थ ताम महशः ॥ 

न संहशे तिष्ठति रूपमस्य न चक्षुषा पश्यति कश्चवेनम्‌ । 

हृदा मनीषा मनसाभिवलृप्तो य एनं विदरमृतास्ते भवन्ति ॥ 


“अद्भबः संभूतो हिरण्यगर्भ इत्यप्टी” अर्थात्‌ इस परमात्मा को ऊध्वेप्रदेश में किसी ने भी नहीं जाना 
तियक॒प्रदेश में किसी ने भी नहीं जाना तथा मध्यप्रदेश में किसी ने भी नहीं जाना क्योंकि स्वेव्यापक होने 
के कारण परमात्मा का ऊध्वदेश इत्यादि देशविशेष नहीं होता। अथवा-चबृक्ञादिरूपी ऊध्बेगामी पदार्थों के 
रूप में पश्वादिरूपी तियग्रप में तथा मध्य में मनुष्यादि के रूप में विद्यमान अर्थात्‌ स्थावर और जंगम के 
रूप में अवस्थित उस परमात्मा को किसी ने भी नहीं जाना है। उस परमात्मा के ऊपर शासन करने वाला 
कोई नहीं है । उनकी कीति अपार है। उनका रूप दीखने में आने वाला नहीं है, नेत्र से कोई उन्हें देख नहीं 
सकता । यह परमात्मा भक्ति ध्ृति और विशुद्ध मन से समझे जा सकते हैं, जो इस परमात्मा को जानते हैं 
वे मुक्त हो जाते हैं। इस प्रकार इन मन्त्रों में जगत्कारण परमपुरुष सबके ईश्वर एवं मोल देने वाले कहे 
गये हूँ । इससे उस परमपुरुष का सबसे श्रेष्ठत्व सिद्ध होता है। इस प्रकार सर्व श्रेष्ठता का प्रतिपादन करके 
“न तस्वेशे कश्चन” कहकर यह वतलाया गया है कि उनके ऊपर शासन करने वाला कोई नहीं है। इससे 
परमपुरुष से श्रेष्ठ बनने वाले तत्त्व का निषेध किया गया है। इसके बाद उस प्रकरण में “अद्भच: संभूतो 
हिरण्यगर्भ इत्यष्टो" कहकर यह बतज्ञाया गया है कि इप्न प्रकरण के साथ “भ्रदभच: सभूव:” इस अनुवाक 
को तथा “हिरण्यगर्भ:” इत्यादि आठ ऋचाओं को मिलाकर पढ़ना चाहिये । इस प्रकार इस प्रकरण के 
साथ जिस “अद्भच्चः संभ्ूत:” इस अनुवाक को मिलाने के लिये कहा गया है, वह अनुवाक परमपुरुष 
श्रीमज्नारायण भगवान्‌ का वर्णन करता है। उस अनुवाक में यह वर्णन भिल्नता है कि “ह्लीश्व ते लक्ष्मीश्र 

पत्यो । अर्थात्‌ हे भगवन्‌ ९ होनामवाली भूदेवी और श्रीमहालद्मी जी ये दोनों आपकी पत्नी हैं। इ ध्षसे 
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सिद्ध होता है कि इस प्रकरण में प्रतिपाद्य परतत्त्व श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही हैं क्योंकि वे ही लक्ष्मीपति के 
रूप में प्रसिद्ध हैं। इस विवेचन से सिद्ध होता हे कि श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही परतत्त्व एवं परत हैं। 





नारायणानुवाकेन नारायणपरलवस्य देवतान्तराणां तहिमूतितवस्थ च सिद्धि 
नारायणानुबाक से नारायण का परस्व अन्यान्य देवताओं का विभूतित्व सिद्ध होता है 


ग्रयमर्थों नारायणातुवाके प्रपड्चितः । “सहस्नरशीर्ष देव” सित्यारभ्य “स ब्रह्मा स 
शिवस्सेन्द्र: सोइक्षर: परमः स्वराद” इति सर्वशाखासु परतस्तवप्रतिपादनपरानक्षरशिव- 
शम्भुपरब्रह्मपरज्योतिः परतत्वपरायणापरमात्मादिसवंशब्दान तत्तदगुशायोगेन नारायण 
एव प्रथुज्य तद्॒व्यतिरिक्तस्प समस्तस्य तदायत्ततां तद॒व्याप्यतां तदाधारतां तन्नियाम्यतां 
तच्छेषतां तदात्मकतां च॒ प्रतिपाद्य ब्रह्मशिवयोरपोन्द्रादिसमानाकारतया तहिभ्नतित्वं च॑ 
प्रतिपादितस्‌ । इृदं च वाद्य केवलपरतर्त्वप्रतिपादनकपरण्‌, श्रन्यतु किडिचिदष्यन्न त 
विधीयते । अ्रस्मिन्‍्वाक्ये प्रतिपादितस्य सर्वस्मात्‌ परत्वेनावस्थितस्य ब्रह्मरगो वाक्‍्यान्तरेषु 
“ब्रह्म विदाप्नोति पर” मित्यादिषपासनादि विधीयते । 


किच, नारायणानुवाक में उपय क्त अर्थ विस्तार से कहा गया है। “सहसशञ्ञीर्ष देवम” से नारायणातु- 
वाक का प्रारम्भ होता है । वेदशाखाओं में परतत्त्व का प्रतिपादन करने के लिये “अक्षर” “शिव” “शब्मु” 
“प्रब्रह्म” “परज्योति:” “परतक्ष्व” “परायणु” “परमात्मा” इत्यादि शब्द प्रयुक्त हुये हैं। इस नारायणानु- 
वाक में उन सभो शब्दों को नारायण के विषय में प्रयुक्त करके यह दिखाया गया है कि विभिन्न वेदशाखाओं 
में इन शब्दों से नारायण ही अभिह्ित होते हैं क्योंकि इन शब्दों के द्वारा प्रतिपादित होने वाले प्रत्येक गुण 
नारायण में ही पूर्णमात्रा में रहते हैं। किच, विभिन्न उपनिषदों में उपयु क्त शब्दों से उपास्यतत्त्व का निर्देश 
किया गया है | इस नारायणानुवाक में उन शब्दों से नारायण का निर्देश करके यह दिखाया गया है कि 
सभी परब्रह्म विद्याओं में उपास्य परतत्त्व नारायण ही है। नारायण ही उन विद्याओं में विभिन्न शब्दों से 
वर्णित है। इस अर्थ का प्रतिपादन करके नारायणानुवाक आगे यह सिद्ध करता है कि श्री नारायण को 
छोड़कर इस जगत्‌ में जितने चेतनाचेतन पदाथ हैं, वे सब नारायण के आधीन हैं, नारायण इनमें 
अन्दर बाहर व्याप्त होकर रहते हैं, ये नारायण के द्वारा व्याप्य हैं, नारायण इनका आधार हैं, ये नारायण 
पर आधारित हैं, नारायण इनके नियामक हैं. ये नारायण के नियाम्य हैं, नारायण इनके स्वामी हैं ये 
नारायण के शेष हैं, ये नारायणात्मक हैं. क्योंकि नारायण इनके आत्मा हैं ये नारायण के शरीर हैं इन 
विशेषताओं का वर्णन करके आगे नारायशानुवाक “स ब्रह्मा स शिव: सेन्द्र: सो5क्षर: परम: स्वराट” कहकर 
यह सिद्ध करता है कि ब्रह्मा शिव ओर इन्द्र इत्यादि शब्दों से त्रह्मादियों का अन्तर्यामी नारायण ही 
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अभिद्दित होते हैं । ब्रह्मा और शिव भी इन्द्र की तरह नारायण की विभूति हैं, नारायण के आधीन रहने 
वाले हैं । यह अनुवाक इस प्रकार बन करके नारायण को सब श्रेष्ठ परतत्त्व सिद्ध करता है । परतत्त्व का 
निर्धारण करने के लिये ही यह अनुवाक प्रवृत्त है। परतत्त्व निर्धारण के सिवाय दूसरे किसी अपूर्ष अथ का 
इस अलुवाक में वर्णन नहीं है । किच उपनिषदों में परत्रह्म सबका अन्तरात्मा कहा गया है । सुबालोपनिषद्‌ 
में “एप सर्वभूतान्तरात्माउपहतपाष्मा दिव्यों देव एको तारायण:” कहकर एक नारायण देव ही स्वप्राणियों का 
असन्तरात्मा एवं निर्दोष कहे गये हैं। इससे सिद्ध होता है कि स्व जीवों का अन्तरात्मा बनने वाले नारायण 
ही पखद्म हैं। साशंश यह है कि नारायण ही परतत्त्व एवं परब्द्मा हैं। जगत्कारणतत्त्व को बतलाने वाले 
सत्‌ ब्रह्म आत्मा इत्यादि शब्दों का छागपशुन्याय से नारायण शब्दोक्त विशेष में परयेवलान होता है, इससे 
यही सिद्ध होता है कि नारायण ही विभिन्न उपनिषदों में विभिन्न शब्दों से जगत्कारण कहे गये हैं। 
जगत्कारण बनने वाले नारायण ही परत्रह्म हैं, क्योंकि जगत्कारणत्व ही ब्रह्म का लक्षण है। किच, पुरुष 
सृक्त-ज्ञो सभी वेदों में पठित है-पुरुषशाब्दबाच्य नारायण को ही जगत्‌ का कारण बतला रहा है। किच, 
“ह्वीश्व ते लक्ष्मीश्व पत्यौ” कहकर जगत्कारणतत्त्व को लच््मीपति कहा गया है नारायण ही लक्ष्मीपति हैं । वे 
ही जगत्कारण परतह्म सिद्ध होते हैं। किच, विभिन्न उप१निषदों में परब्रह्म विद्या के प्रकरण एवं जगत्कारण- 
तत्त्व के बन के प्रकरणों में उपास्य परतत्त्व का निर्देश करने के लिये प्रयुक्त विविध शब्दों को नारायणानु- 
बाक ने श्रीमन्नारायण के विषय में प्रयुक्त करके सिद्ध कर दिया है कि नारायण ही विभिन्न उपनिषदों में 
विभिन्न शब्दों से जगव्कारण एवं छपास्य कहे गये हैं। इन सब प्रमाणों से नारायण ही जगत्कारण परतद्ष 
सिद्ध होते हैं, देवतान्तर वाचक शब्दों का भी नारायण में प्रयोग करके नारायणानुवाक ने यह सिद्ध कर 
दिया है कि कहीं भी देवतान्तर वाचक शब्दों को देखकर यह न सममना चाहिये कि यह प्रकरण देवतान्तर 
का वर्णन करता है, किन्तु उन शब्दों को नारायणवाचक मानकर उन प्रकरणों को नारायण प्रतिपादक 
मानना चाहिये | कारणवाक्य, पुरुषसूक ओर नारायणानुवाक से नारायण सवश्रेष्ठ परतत्त्व परतह्म सिद्ध 
होते हैं, “ब्रह्मविदाप्तोति परम” इत्यादि उपनिषद्‌ वाक्य उपयु क्त परतह्म नारायण का उपासन करने के लिये 
विधान करते हैं । परतरह्म अमुक देवताविशेष है, अर्थात्‌ श्रीमन्नारायण है, इस प्रकार तत्त्व परक वाक्यों से 
सिद्ध होने के बाद ही उपासना विधायक वाक्य प्रवृत्त होते हैं, पूथ नहीं। बाद में उपासना विधायक वाक्य 
आकर उस देवताविशेष के अर्थात्‌ नारायण के उपासन का विधान करते हैं, जिस देवता को परमह्म के रूप 
में पहले ही निणय किया गया है। ऐसी स्थिति में मोक्षार्थ उपासना का विधान करने वाले बचनों में दूसरे 
देवता का उल्लेख नहीं हो सकता है, यदि कहीं पर हो तो उस शब्द को नारायणवाचक मानकर नारायण 
की उपासना का ही वहाँ विधान मानना चाहिये। यह निणेय नारायणानुवाक से प्रमाणित है। पूर्बपत्षी के 
द्वारा 'प्राणं मतसि सह करणः” इत्यादि जो वाक्य इस भाव से प्रस्तुत किये गये हैं कि ये वाक्य मोक्षा्थ 
शिव के ध्यान का विधान करते हैं, इसलिये शिवज्ञी को परतत्त्व एवं परब्रह्म मानना चाहिये, वे वाक्थ भी 
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नारायण की उपासना का ही विधान करते हैं, वहाँ “शम्मु” इत्यादि शब्दों से नारायण ही अभिद्दित होते 
हैं। इस प्रकार का निर्णय नारायणानुवाक से प्रमाणित होने के कारण आदरणीय है। आगे पू्पक्षी के 
द्वारा उदाह्मत प्रत्येक वाक्य का नारायण में समन्वय किया जाता है। 








अथवशिखोपनिषदो नारायणपरले तात्पयम 
नारायणपरत्व में ही अथर शिखोपनिषत्‌ का तात्पये 


अ्रतः “प्राणं मनसि सह करण” रित्यादिवाक्यं सर्वकारणे परमात्मनि कररा- 
प्राणादि सर्व विकारजातम्ुपसंहत्य तमेव परमात्मानं “सर्वस्येशानं ध्यायीते” ति परब्रह्म- 
भ्रुतनारायरास्येव ध्यानं विदधाति ॥ “पति विश्वस्थें! ति “न तस्येशे कश्नन इति च॑ 
तस्येव सर्वेस्येशानता प्रतिपादिता । श्रत एवं “सर्वेश्वयंसम्पन्नः सर्वेश्वरः शम्भुराकाशमध्ये 
ध्येय: इति नारायरस्थेव परसकाररसास्य शम्भुशब्दवाच्यस्थ ध्यानं विधीयते “कश्र 
ध्येय” “इत्यारभ्य कारणं तु ध्येय” इति कार्यस्याध्येयतापुवंककाररखेकध्येयतापरत्वाद- 
वाक्यस्यथ, तस्येव नारायरास्य परमकारणता शम्भुशब्दवाच्यता च परमकारणाप्रतिपाद- 
नेकपरे नारायरपानुवाक एव प्रतिपन्‍्नेति तहिरोध्यर्थात्तरपरिकल्पनं कारशस्यथेव ध्येयत्वेन 
विधिवाक्ये न युज्यते । 


अथवशिखोपनिषद्‌ में अन्तर्गत कतिपय वाक्यों का उल्लेख पूवफक्ष में किया गया है। उन वाक्यों 
के वास्तविक अथ पर प्रकाश डातज्ना जाता है। वे वाक्य ये हैं कि “प्राणं मनसि सह करणतदान्ते परमात्मनि 
संप्रतिष्ठाप्य ध्यायीतेशानं प्रध्यायितव्यम्‌” अर्थात्‌ मन में त्लीन हुये इन्द्रियों के साथ प्राण को मुख्य प्राण को 
अथवा जीवात्मा को परमात्मा में प्रतिष्ठित करे । परमात्मा में प्रतिष्ठित करना दो प्रकार का है । (१) करण 
ओर प्राण इत्यादि विकारों का परमात्मा में लय होता है इस अथ का अनुसन्धान करना एक प्रकार है। 
(२) इन सब पदार्थों को परमात्मा का शेष समझना दूसरा प्रकार है। इस प्रकार इन सबको नादान्त में 
अर्थात्‌ अथमभात्रा के अवसान में परमात्मा में प्रतिष्ठित करके ध्येयतत्त्व ईशान का ध्यान करें। यह ध्येय- 
तत्त्व ईशान उपयु क्व परमात्मा ही है । “स्वस्थ वशी सर्वस्येशान:” कहकर उपनिषद्‌ ने परमात्मा को सबका 
इशान अर्थात्‌ इंश्वर कहा न । वह परमात्मा नारायए हे, क्योंकि “आत्मा नारायण: परः” कहकर नारायणा- 
नुवाक ने नारायण को ही परमात्मा कहा है। किच, उपनिषद्‌ ने “पत्ति विश्वस्य” “न तस्थेशे कश्वन” कहकर 
नारायण को विश्व का स्वामी कहा तथा यदह्द भी कहा कि नारायण पर शासन करने वाला कोई नहीं है । 
इससे नारायण सबके ईशान अर्थात्‌ शासक सिद्ध होते हैं। इस प्रकार इस वाक्य में सर्वेश्वर श्रीमन्नारायण 
का ध्यान करने के लिये कहा गया है तथा यह भी सिद्ध किया गया है कि भश्र.सन्नारायण ही ध्येयवस्तु हैं। 
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सारयशा! ह्टी श्र्च्छी तरह से ध्यान केश योग्य हँ | इस अथ को सिद्ध करने के लिये आगे 
डपनिषद्‌ ने एक युक्ति को इस वाक्य से प्रस्तुत किया कि “सर्वमिदं ब्रह्मविष्णुरद्र द्वास्ते सर्वे संप्रसूयन्ते सर्वारिण 
चेन्द्रियारि सह भूतैः” अर्थात्‌ यह सम्पूर्ण चेतनाचेतनप्रपद्व असिद्ध अह्या विष्णु रुद्र और इन्द्र एवं पद्चमहा- 
भूतों के साथ सभो इन्द्रिय उसन्न होते हैं। ये सब उत्पन्न होने वाले हैँ अतएव ये ध्येय नहीं हो सकते । 
किन्तु सबवेकारण परतत्त्व नारायण ही ध्येय है। 


यहाँ पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि ब्रह्मा और रुद्र सबके कारण हैं, उनका ध्यान क्यों न 
किया जाय ? इस प्रश्न के उत्तर में श्रति कहती है कि-- 


“त कारण कारणानां धाता ध्याता” अर्थात्‌ कारण बनने वाले ब्रह्मा एवं पहले “ध्याता रुद्र:” कहकर 
ध्यान करने वाले के रूप में कहे जाने वाले रुद्र कुछ पदाथां के कारण होते हुये भी कारणों के कारण नहीं । 
जो कारणों का कारण है वही ध्येय है। इस वाक्य का दूसरा अथ भी होता है, वह यह है कि “ध्याता” 
जगत्‌ की सृष्टि के लिये संकल्प करने वाले “धाता” जगत्‌ की सृष्टि करने वाले “कारणानां कारणम्‌” एवं 
कारणों का कारण बनने वाले परत्रद्म नारायण “न” उसन्न नहीं होते हैं। अतएप वे ध्येय हैं । 

आगे ध्येयतक्त्व का निष्कष करती हुई श्रुति कहती है कि-- 

“कारखं तु ध्येयस्सर्वेश्वयेसंपन्न: सर्वेश्वरः शम्भुराकाशमध्ये” अर्थात्‌ “कारणं” चेतनाचेतनप्रपन्च का 
कारण बनने वाले “सर्वेश्वर:” सब पर नियमन करके वाले “सर्वश्वयं॑संपन्न:” स्बविध ऐश्वयय से सम्पन्न “शम्पु:” 
एवं मोक्ष देने वाले भगवान्‌ “आकाशमध्ये ध्येयः” हृदयाकाश के मध्य में ध्येय हैं । यहाँ शम्मु शब्द श्रीमन्ना- 
रायण भगवान्‌ का बाचक है । “शं भवति अस्मादिति गम्भुः” ऐसी उप्तकी व्युय्पत्ति हे । श्रीभमगवान्‌ मोक्ञ- 
सुख देने वाले हैं । अतएव शम्भु कहलाते हैं। यह शस्भु शब्द कई बार श्रीभगवान्‌ के विषय में प्रयुक्त है । 
नारायणानुवाक में “विश्वशम्भुवम” ऐप्ता भगवान्‌ के विषय में प्रयुक्त है। किच पुराण में श्रीभगवान के 
विषय में शम्भु शब्द का प्रयोग किया गया है। उदाइरण-- 


इति नारायण: शम्भुभंगवान्‌ जगतां पति: । 
संदिश्य विबुधान्‌ सर्वान्‌ भ्रजायत यदोः कुले ॥ 


अर्थात्‌ इस प्रकार जगतू के स्वामी शम्मरु अर्थात मोक्षसुख देने वाल्ले श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ने 
सब देवताओं को सन्देश देकर यदु के कुल में अवतार लिया। इस श्लोक में शम्भु शब्द से श्रीभगवान्‌ 
का निर्देश किया गया है। बैसे ही प्रकृत में भी शम्भु शब्द से नारायण का निर्देश करके उनका ध्यान करने 
के लिये कहा गया है। यहाँ पर ब्रह्मा रुद्र और इन्द्र के साथ श्रीविष्णु भगवान्‌ का जो जन्म कहा गया है, 
वहाँ पर यह समभना चाहिये कि ब्रह्मा रुद्र और इन्द्र का जन्म जन्म ही है, श्रीविष्णु भगवान का जन्म 
अवतार है, वह इतर जीवों के समान जन्म नहीं है। यह अन्तर ध्यान देने योग्य है। वेद में “प्रजायमानों 
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बहुधा विजायते” इत्यादि बचनों से यह कहा गया है कि श्रीभमगवान्‌ जीवों के समान जन्म न लेते हये अनेक 
जन्म अर्थात्‌ अवतार लेते हैं । श्रीविष्णु भगवान्‌ जगत्कारण श्रीमन्नारायण भगवान्‌ के प्रथम अवतार ह्ढ्‌्। 
यह अथे निम्नलिखित ब्रह्मा जी के वचन से स्फुट हो जाता है । वह बचन यह है कि-- 

ततस्त्वमपि दुध॑पंस्तस्माज्भावात्‌ सनातनात्‌ । 

रक्षार्थ सर्वभूतानां विष्णुत्वमुपजग्मिवान्‌ ॥| 


अर्थात्‌ श्री ब्रह्माजी श्रीभगवान्‌ से कहते हैं. कि हमको उत्पन्न करने के बाद दुर्धष॑ आप भी 
स्व प्राणियों की रक्षा करने के लिये उस सनातन नारायण स्वरूप से श्रीविष्णुत्व को प्राप्त हुये हो। 
इससे सिद्ध होता है कि श्रीविष्णु भगवान्‌ श्रीमन्नारायण का अवतार हैं। इस प्रकार ब्रह्मा रुद्र और 
इन्द्र को श्रीमगवान्‌ का अवतार सिद्ध करने वाला वचन शास्त्रों में है नहीं। इसलिये उनका जन्म ही 
मानना पड़ता है। अस्तु । 


यह अथवंशिखोपनिषत्‌ शिवजी को ध्येय नहीं वतलाती, किन्तु नारायण को ही ध्येय बतलाती है। 
इसमें प्रधान हेतु यह है कि इस उपनिषद्‌ के आरम्भ में “कश्व ध्येय” कहकर यह प्रश्न रक्खा गया है कि 
किसका ध्यान करना चाहिये। इस प्रश्न के उत्तर में यह कहा गया है कि “कारण तु ध्येय:” अर्थात्‌ कारण 
तत्त्व का ध्यान करना चाहिये। इस वाक्य का यह तातय है कि कायपदार्था का ध्यान न करना चाहिये, 
उससे कल्याण नहीं होगा। किन्तु उस कारणतत्त्व का ध्यान करना चाहिये जो शाख्रों में जगत्कारण के 
रूप में प्रसिद्ध है। यह वाक्य यह बतलाने के लिये नहीं आया है कि अमुक पदार्थ जगत्कारण है किन्तु 
यह बतलाने के लिये आया है कि जो वस्तु जगत्कारण के रूप में प्रसिद्ध है उसका ध्यान करना चाहिये । 
परमकारण का प्रतिपादन करने के लिये प्रवृत्त नारायणानुवाक में यह स्पष्ट कहा गया है कि नारायण ही 
जगत के मूलकारण हैं, तथा वे शस्भु शब्द में बाच्य हैं। इस प्रकार जो नारायण नारायणानुबाक इत्यादि 
में ज़गत्‌ के परमकारण एवं शस्मुशब्दवाच्य प्रसिद्ध हुये हैं, उनका ध्यान करने के लिये अथवेशिखोपनिषत्‌ 
बतला रही है | यह उपनिषद्‌ शिवजी को जगत्‌ का कारण सिद्ध करने के लिये प्रवृत्त नहीं हुई है न शिवजी 
के ध्यान का विधान करने के लिये प्रवृत्त है किन्तु शार्त्रों में जो जगत्कारण असिद्ध है उसके ध्यान का 
विधान करने के लिये यह उपनिषत्‌ प्रवृत्त है। कारण वाक्यों का समन्वय करने पर नारायण ही जगत्‌ के 
कारण सिद्ध होते हैं। यह अथ्थ पहले ही वशित हो गया है। शम्भु शब्द वाच्य उस नारायण के ध्यान का 
विधान करने के लिये यह उपनिषत्‌ प्रवृत्त है। इस उपनिषत्‌ से यह आव निकालना-कि शिवजी जगत्‌ का 
मूलकारण हैं, उनका ध्यान करना चाहिये, इस बात को बतल्ाने के लिये यह उपनिषत््‌ प्रवृत्त है--सर्वथा 
अनुचित है । इस प्रकार विवेचना करके श्रीरामानुज स्वामी जी ने पूर्वेपक्त का निराकरण करके अथवंशिखोप- 
निषत्‌ से यह सिद्ध किया कि नारायण छ्वी जगत के मूलकारण हैं, उनका ध्यान करना चाहिये। किंच, 
नारायण शब्द संज्ञा शब्द होने से लोक शात््र प्रसिद्धि के अनुसार श्रीमन्नारायण रूपी व्यक्ति विशेष का 
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क्र ४ ०.0 ८५ ध्ष्य है न 3 हि 
वबाचक है। शम्मु" आदि शब्द व्युथत्ति के अनुसार 'सुखदायक” इत्याद्‌ अर्था क वाचक होने से 
४३५ न कक है (्‌ कि 
सामान्य बाचक हैं। सामान्य वाचक का विशेष में पर्येवसान न्यायानुमोदित है इसलिये उपयु क्त शम्मु शब्द 
को नारायशुवाचक मानना चाहिये। 


श्वेताश्वतरोपनिषदों नारायणपारम्ये तालयम 
नारायशपरत्व में ही श्वेताश्वतर उपनिषत का तात्पये 


यदपि “ततो यद्गत्तरतर” मित्यत्र पुरुषादन्यस्य परतरत्वं प्रतीयत इत्यभ्यधायि, 
तदपि “यस्मात्परं नापरमस्ति किड्चि्यस्मान्नाणीयों न ज्यायो5स्ति कश्नित्‌ु्/) यस्मादपर 
यस्मादन्यत्‌ किडिचिदपि पर तास्ति, केतापि प्रकारेणश पुरुषव्यतिरिक्तस्य परत्वं नास्तो- 
त्यर्थ, भ्रणीयस्त्वम्‌-सुक्ष्मत्वसू, ज्यायस्त्वस-सर्वेश्वरत्वसू, सर्वव्यापित्वात्‌ सर्वेश्वरत्वादस्य, 
एतद्व्यतिरिक्तस्य वा कस्याप्यणीयस्त्वं ज्यायस्त्वं च नांस्तोत्यर्थर, “यस्मान्नाणोयों न 
ज्यायोइस्ति कथ्रित्‌” इति पुरुषादन्यस्य कस्यापि ज्यायस्त्वं निषिद्धसिति तस्मादन्‍्यस्य 
परत्वं न युज्यते इति प्रत्युक्तर। कस्तह्य स्थ वावयस्यायथें: ? श्रस्य प्रकरणस्योपक्रमे 
“तमेव॑ विदित्वाइतिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍्था विद्यतेड्यनाये” ति पुरुषवेदनस्यामृतत्वहेतुर्ता 
तद्व्यतिरिक्तस्यापथतां च॒ प्रतिज्ञाय-“यस्मात्‌ परं॑ नापरमस्ति किड्चित-तेनेदं पूर्ण 
पुरुषेण सर्वर” इत्येतदल्तेन पुरुषस्य सर्वेस्मात्‌ परत्वं प्रतिपादितस्‌ । यतः पुरुषतख- 
मेबोत्तरतरं ततो यदुत्तरतरं पुरुषतत्तन॑तदेवारूपमनामयम्‌, “य एतद्विदुरसृतास्ते भवन्ति 
अथेतरे दुःखमेवापियन्ति” इति पुरुषवेदनस्यामृतत्वहेतुत्ं तदितरस्य चापथत्वं प्रतिज्नातं 
सहेतुकमुपसंहतस्‌, अ्रन्यथोपक्रमगतप्रतिज्ञाभ्यां विरुध्यते, पुरुषस्येव शुद्धिगुशयोगेन शिव- 
शब्दाभिषेयत्वम “शाश्रतं शिवमच्युत” मित्यादिया ज्ञातमेव, पुरुष एवं शिवशब्दाभिधेय 
इत्यनन्तरमेव वदति-“महान्‌ प्रभुव पुरुष: सत्त्वस्येष प्रवरतेक:” । इति । 


पूवपक्ती ने “ततो यदुत्तरतरम्‌” इस श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ के वचन का अवल्लम्ब लेकर शिवजी को 
पुरुष अर्थात्‌ नारायण से श्रेष्ठ सिद्ध करना चाहा। अब उस प्रसंग पर प्रकाश ढाल्ना जाता है। वहाँ 
“ततो यदुत्तरतरम” इस मन्त्र के पहले “यस्मात्‌ पर नापरभस्ति किचित्‌” यह मन्त्र पठित है। अर्थात्‌ जिस 
पुरुष से भिन्न कोई भी पदाथ श्रष्ठ नहीं है। यहाँ पुरुपशब्द श्रीमन्नारायण का वाचक है। यह दोनों 
वादियों का सम्मत ह। इस मन्त्र से यह सिद्ध होता है कि पुरुषव्यतिरिक्त किसी भी पदार्थ की क्रिसी भी 
प्रकार से श्रेष्ठता नहीं । आगे यह सनन्‍्त्र खण्ड हे कि “बस्मान्नाणी यो न ज्यायोउस्ति कश्वित्‌॒” । अर्थात्‌ जिस 
पुरुष को छोड़कर दूसरा कोई भी पदार्थ सूक्ष्म नहीं है तथा श्रेष्ठ नहीं हैं। पुरुष ही सृक्म एवं श्रेष्ठ है। 
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सर्वेव्यापक होने के कारण पुरुष अत्यन्त [सूह्रम हैंहे, तथा सब पर शासन करने वाला होने के कारण 
सबसे श्रेष्ठ है। इस मन्त्रखण्ड से यह बतलाया गया है कि पुरुष को छोड़कर दूसरा कोई भी पदार्थ किसी 
भी प्रकार से श्रेष्ठ नहीं होता । इस प्रकार जिस पुरुष की सर्वश्रेष्ठता बतलायी गई है उस पुरुष से श्रे्ठ 
किसी वस्तु का वर्णन “ततो यदुत्तरतरम्‌” इस मन्त्र में हो ही नहीं सकता, क्योंकि बसा मानने पर पूर्वोत्तर 
विरोध उपस्थित होगा जिसका समाधान हो नहीं सकता। ऐसी स्थिति में यह प्रश्न उठता है कि 
“ततो यदुत्तरतरम्‌” इस मन्त्र का क्‍या अर्थ किया जाय ? ऐसा अथे करना चाहिये जो पूववे से विरोध न 
रक्‍खे । श्रीयमानुज स्वामी जी कहते हैं. कि बैसा अथथे किया जा सकता है जो आगे बतलाया ज्ञायगा । 
इस प्रकरण के उपक्रम में यह मन्त्र आया है कि-- 


वेदाहमेत पुरुष महान्तमादित्यवर्र तमसः परस्तातु । 
तमेव विदित्वाइतिमृत्युमेति नान्‍य: पन्‍्था विद्यतेब्यनाय ॥॥ 


अर्थात्‌ इस अर्थ को में जानता हूँ कि प्रकृति के पार रहने वाले ज्योतिर्मेय विम्नह बाले उस महापुरुष 
श्रीमज्ञारायण को जानकर ही साधक संसार का अतिक्रमण करता है। उसे प्राप्त करने के लिये दूसरा मारे 
है नहीं ? इस मन्त्र में दोनों अर्थों की प्रतिज्ञा की गई है। (१) परमपुरुष का ज्ञान मोक्ष का साधन हू 
(२) उसको छोड़कर अन्य उपाय असन्सार्ग है, उससे मोक्ष नहीं मिल सकता । इन दोनों प्रतिज्ञाओं का 
समर्थन करने के लिये “यस्मात्‌ पर नापरमस्ति किचित्‌” से लेकर 'तिनेदं पूर्ण पुरुषेश स्वंम” तक के मन्त्र से 
यह बताया गया है कि वह पुरुष सब तरह से सबसे अत्यन्त श्रेष्ठ है। “ततो यदुत्तरतरम्‌” यह सन्त्र उपयु क् 
प्रतिज्ञाओं का-जिनका सहेतुक समरथन पूर्वेमन्त्र से द्ो चुका है-डउपसंहार करता है। इसका ञ््थ यह है कि 
जिस हेतु से पुरुषतत्त्व सर्वेश्रेठ्ठ सिद्ध हो गया है, उस हेतु से सर्वेश्रेठ्ठ सिद्ध हुआ पुरुषतत्त्व कमेकृत प्रकृति- 
सम्बन्ध से रहित होने से प्राकृतरूप शुस्य है, तथा प्राकृत शरीरसम्बन्ध से होने वाले सुख ओर दुःख 
इत्यादि दोषों से रहत है। इस पुरुषतत्त्व को जो जानते हैं, वे मुक्त होते हैं दूसरे लोग दुःख को प्राप्त 
होते हैं | “ततो यदुत्तरतरम” का .यह्‌ अर्थ नहीं है कि उस पुरुष से श्रेष्ठ कोई तत्त्व रूपरहित है। 
किन्तु यही अर्थ है कि उपयु क्त हेतु से स्वेश्रेष्ठ बनने वाला पुरुषतत्त्व ही प्राकृतरूपरहित एव दोषरहित 
है, इसको जानने वाले मोक्ष को, दूसरे दुःखसय संखार को प्राप्त करते हैं। इस प्रकार यह मन्त्र 
उपयुक्त प्रतिज्ञाओं का उपसंद्ार करता है । यदि ऐसा अथ न किया ज्ञाय तो पूबे मन्त्र और उत्तर मन्त्र में 
विरोध उपस्थित हो जायगा | पूर्वेमन्त्र बतलाता है कि पुरुषतत्त्व का ज्ञान दी मोक्षसाधन है, दूसशा कोई 
मार्ग नहीं । पूर्वपक्षी के मत के अनुसार उत्तरमन्त्र यह बतलाता है कि उस पुरुषतत्त्व से श्रेष्ठ बनने वाले 
शिवतक्त्व को सममने वाले दी मुक्त होते हैं, अन्य सभी दुःखमय संसार में पड़े रहते हैं । पूवेपक्षी के 
मन्तव्य के अनुसार पूर्वोत्तर मन्त्रों में अवश्य विरोध होगा। हमारे अथे के अनुसार पूर्वोत्तर मन्त्रों में मेल 
हो जाता है। इस प्रकार “ततों यदृत्तरतरम्‌” यह मन्त्र पुरुष की श्रेष्ठता का वर्णन करता हुआ उपयु क 
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प्रतिज्ञाओं का उपसंहार करता है। यही अर्थ समीचीन है। आगे “सर्वाननशिरोग्रीव:” इस अन्त्र में जो 
शिवशब्द पड़ा है बह नारायण का ही वाचक है। नारायण पुरुष परमशुद्ध एवं मंगलकारी होने से शिव 
कहलाते हैं । श्रीविध्णु सहस्ननाम में “सर्व: गर्व: शिव: स्थाणु:” कहकर शिवशब्द श्रीविध्णु भगवान्‌ का नाम 
माना गया है । नारायणानुवाक में “शाइवत शिवमच्युतम्‌” कहकर नारायण में शिवशब्द का प्रयोग किया 
गया है | किच, उस मन्त्र में “सर्वाननशिरोग्रीवः” कहकर “सहस्रशीर्षा पुरुष:” इस पुरुषसूक्तवाक्य के अरथ का 
संग्रह किया गया है तथा “भगवान्‌” कहकर पुरुष का वशन किया गया है। इन कारणों से सिद्ध होता है 
कि शिवशब्दबटित यह मन्त्र श्रीमगवान्‌ का ही वर्णन करता है। इस मन्त्र के बाद “महान्‌ प्रभु पुरुष: 
तत्त्वस्वैप प्रवतंक:” कहकर सत्त्वनिधि होने के कारण सत्त्वगुण का विकास करने वाले महाप्रभु पुरुष का 
वर्णुन किया हैं। वह पुरुष श्रीमन्नारायण भगवान्‌ ही हैं क्योंकि वे ही सातक्त्विक देवता माने जाते हैं, 
शिवजी तासस देवता हैं। इस प्रकार पूर्वोत्तर मन्त्र में पुरुष का ब्णन होने से शिवपद्घटित मध्यम मन्त्र 
के बिषय में यही मानना डचित है कि यह मन्त्र भी मंगलकारी पुरुष का ही वर्णन करता है | इस प्रकार 
श्वेताख्तर उपनिषद भगवत्परक सिद्ध हो ज्ञाती है | 


न सन्न चामच्छिव एवं केवलः” “यः परः स महेशखरः” इत्यादिमन्त्राणां 
विष्णुपारम्ये तातयंम 
शिव एवं केबल:” “यः परः स महेश्वर:” इत्यादि बचनें का नारायशपरत्व में ही तालये है 


उक्त नव न्यायेन “त सन्न चासच्छिव एवं केवल इत्यादि सर्व तेयस्‌ । किझूच 
“न तस्येशे कश्चन” इति निरस्तसमाभ्यधिकसम्भावनस्य पुरुष ध्याणोी रणीयानित्यस्मिन्ननु- 
वाके वेदाह्यन्तरूपतया वेदबीजश्नुतप्रशवस्प प्रकृतिभताकारवाच्यतया महेश्वरत्वं प्रतिपाद्य 
दहरपुण्डरीकमध्यस्थाकाशान्तरवतितयोपास्यत्वमुक्तस। श्रयमर्थ:--सर्वस्यथ वेदजातस्य 
प्रकृति: प्रणव उक्त:, प्रशवस्य च प्रकृतिरकार:, प्रशवविक्वारों वेदः, स्वप्रकृतिभते प्रशवे 
लीत:, प्रणवोःध्प्यकारविकारभरृतः, स्वप्रकृतावकारे लोनस्तस्य प्रशवप्रकृतिभुतस्थाकारस्य 
यः परो वाच्य; स एवं महेश्वर इति स्ववाचकजातप्रक्न तिभुताकारवाच्य: सर्ववाध्यजात- 
प्रकृतिभूततारायणो यः स महेश्वर इत्यर्थ:। यथोक्त भगवता--“श्रहुं कृत्स्नस्थ जगतः 
प्रभवः प्रलयस्तथा । मत्त: परतर नात्यत्किचिदस्ति धनञ्ञय” ! ०“अ्रक्षराणामकारोस्मि” 
इति, “श्र इति ब्रह्म ” ति च॒ श्रुतेः, “अकारो वे सर्वा वाग्‌” इति च वाचकजातस्यथाकार- 
प्रकृतित्वसू, वाच्यजातस्य ब्रह्मप्रकृतित्वं च॒ सुस्पष्टय । श्रतों ब्रह्मरो5कारवाच्यताप्रति- 
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पादनादकारवाच्यो नारायरा एवं महेश्वर इति सिद्धस््‌। तस्थेब “सहस्रशीर्ष देव समिति 
केवलपरतत्त्वविशेषप्रतिघादनपरेरण नारायणातुवाकेच सर्चेस्मात्परत्व॑ प्रपडिचितस्‌ । 
प्रनेनानन्यपरेरप प्रतिपदितसेव परतत्त्वमन्यपरेषु सर्ववावयेषु केतापि शब्देत प्रतोयमाव॑ 
तदेवेत्यववगस्यत इति “शा्रहृष्ट्या तृपदेशों वामदेवव दिति सूत्रकारेश निर्णातस्‌ । 
तदेतत्परं ब्रह्म क्चिदश्रह्मशिवादिशब्दादवगतमिति केवलब्रह्मशिवयोन्र परत्वप्रसद्भ:, 
श्रस्मिन्ननन्यपरेइतुवाके तयोरिन्द्रादितुल्यतया तद्विभूतित्वद्रतिपादनातु, क्रचिदाकाश- 
प्राययादिशब्देन पर ब्रह्माभिहितमिति भूताकाशप्राणादेयेंथा न परत्त्वस्‌ । 


यहाँ पर शैबवादियोँ का यह कथन है कि जिस प्रकार जगत्कारणततक््व को बतल्नाने वाले 
“एको ह वे नारायण आ्रासीत” इस कारणवाक्य में नारायण को जगन्‌ का कारण बतलाया गया है, उसी प्रकार 
“यदा तमस्तन्न दिवा न रात्रि नंसन्न चासच्छिव एव केवल:” इस कारणवाक्य में शिवजी को जगत्‌ का कारण कहा 
गया है । इस मन्त्र का यद अर्थ हे कि जब केवल मूल्प्रक्ृति दही थी, दिन रात नहीं थे, सत्‌ मूतत्रपद्व और 
असत्‌ अमूतेप्रपश्च भी नहीं था। इस समय केवल शिवजी थे। इस मन्त्र से शिवज्ञी जगत्कारण सिद्ध होते 
हूँ क्योंकि प्रलयकाल में रहते वाला पदा्थ ही तो जगत्कारण बन सकता है। किच, नारायणोपनिषद्-- 
जो तैत्तियास्ण्यक का षष्ठ प्रश्न ह--में “यःपरः स महेब्वर:” कहकर महेश्वर शब्द स कहे जाने दालें 
शिवजी को सभी ब्रह्मविद्याओं में उपास्य कहा गया है। इससे शिवजी को सर्वश्रेष्ठ परतत्त परत्रह्म क्यों न 
माना जाय ? यह शैवों का बाद है। इस पर श्रीवेष्णवसम्प्रदायाचाय श्रीरामःनुज स्वामी ज्ञी ने यह कहा 
है कि “न सन्न चासच्छिव एवं केवल.” इस वाक्य में शिव शब्द से नारायण ही अभिद्वित होते हैं रिवर् 
नहीं क्योंकि सामानन्‍्यरूप स कारणतत्त्व को उपस्थित करने वाले सभी कारणवाक्य परमविशेषरूप में 
कारणतक्त्व को उपस्थित करने वाले “एको ह वे नारायरश आर्स तु” इस कारणावाक्य से सामान्यविशेषन्याय 
से समन्वय प्राप्त करके एकमात्र नारायण को ही जगत्कारण बतलाते हैं, नारायणानुबाक से नारायण ही 
सबसे श्रेष्ठ एवं सभी त्द्यविद्याओं में उपास्य सिद्ध किये गये हैं। नारायण के द्वारा ब्रह्मा और रुद्र आदि 
को सृष्टि एवं संहार का वर्णन शाल््रों में उपलब्ध है। शिव और महेश्वर इत्यादि शब्द शास्त्रों में अनेक अथों 
में प्रयुक्त हैं| वे व्युपत्ति के अनुसार शुभ और महान्‌ ईश्वर ऐसे अर्थों को वतल्लाने वाले होने के कारण 
सामान्यवाचक हैं, उनका नारायशुरूपी विशेष।थे में पयंबसान उचित हैं। ये सभी कारण पहले ही बतल्लाये 
जा चुके हैं । इन हेतुओं से “शिव एवं केवल:” इस शिव शब्द को तारायशवाचक मानकर इस वाक्य से 
नारायण को जगत्कारण मानता ही युक्तियुक है। “यः परः स महेश्वर:” यह वाक्य भी नारायण को ही 
महान ईश्वर सिद्ध करता है| बह पूरा मन्त्र इस प्रकार है कि-- 

यद वेदादो स्वर: प्रोक्तो वेदान्ते च प्रतिष्ठित: । 
तत्य प्रकृतिलीनस्थय य; पर: से महेश्वर: ॥॥ 
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४>पम्मया: कद 252 


अर्थात्‌ प्रणव स्वर कहा जाता है क्‍योंकि बह स्वय॑ विराजमान स्वतःसिद्ध मन्त्र है। श्रणव के 
सम्बन्ध से और सब मन्त्र बनते हैं। अणव दूसरों को मन्त्र बनाता हुआ खतन्त्र रूप से स्वयं मन्त्र बना है । 
यह प्रणव वेद के आदि एवं अन्त में प्रतिष्ठित रहने बाला कहा गया है। इससे सिद्ध होता है कि श्रणव वेद 
का कारण है। प्रणव वेद के आविर्भाव के पू्व रहता है, तथा वेद का लय होने के बाद भी रहता है । 
प्रणव से वेदों की उत्पत्ति एवं अरणव में वेदों का लय “गोंकारप्रभवा: वेदाः” इत्यादि वचनों से सिद्ध होता 
है। वेदों का कारण होने से ही प्रणव वेदबीज माना जाता है। इस प्रणव का कारण अकार है।इस 
अकार में लीन होकर अकाररूप को धारण करने वाला इस प्रणव का अर्थात्‌ अकार का वाच्य जो अर्थ है 
वह महान्‌ ईश्वर है। यह इस मन्त्र का अर्थ है। अकार का वाच्य अर्थ श्रीविध्णु भगवान्‌ हैं । “श्रकारो 
विष्णुवाचक:” यह प्रमाणवचन प्रसिद्ध है। श्रीविष्णु मगवान्‌ एवं श्रीमन्ञारायण एक ही पदार्थ हैं। इस 
प्रकार यह मन्त्र नाशयण को महान्‌ ईश्वर वतल्लाता है। यदि शंकर को महान्‌ ईश्वर और नारायण को छोटा 
ईश्वर माना जाय तो “न तस्येशे कश्षन” कहकर यह जो वतल्ाया गया है कि नारायण के ऊपर शासन करने 
बाला कोई नहीं है, यह बात नहीं घटेगी | इसलिये यही मानना चाहिये कि यह मन्त्र सी नारायण को ही 
महान्‌ ईश्वर सिद्ध करता है | इस मन्त्र का तात्पर्यार्थ यह है कि सम्पूर्ण वेदों का मूलकारण प्रणव है, प्रणव 
का मूलकारण अकार है, प्रशव से उतन्न होने बाले वेद प्रणव में लीन होते हैं, अकार से उत्पन्न होने वाला 
प्रणब भी अपने कारण अकार में लीन हो जाता है। अकारमात्र बचा रहता है। उस अकार का वाच्य जो 
अथ है वह महेखवर है। सभी वाचक शब्दों का परममूलकारण अकार है, सभी वाच्य अर्थां का परम- 
मूलकारण नारायण है । इन दोनों मूलकारणों में वाच्यवाचकमावसम्बन्ध है। सबेशब्दकारण अकार बाचक 
है, सववाच्यकारण नारायण उसका बाच्याथ है । श्रीमन्नारायण भगवान्‌ शब्द्बाच्य सभी पदार्था का कारण 
है, यह अर्थ गीता में बशित है । श्रीगीता सप्रमाध्याय में श्रीभगवान्‌ कहते हैं कि-- 


प्रह्ठ कृत्स्सस्य जगत: प्रभव: प्रलयस्तथा । 
मत्त: परतर नानन्‍यत्‌ किचिदस्ति धनंजय ॥। 


अर्थात्‌ हे धन्ंजय ? में ही इस सम्पूणे ज़गत्‌ का उलत्तिकारण एवं प्रलयकारण हूँ। में ही 
सवश्रेष्ठ हूँ। मुझसे व्यतिरिक्त कोई पदार्थ श्रेष्ठ नहीं है | “अक्षराणामकारोउस्मि” अर्थात्‌ में अक्षरों में अकार 
हूं इस कथन द्वारा श्रीभमगवान्‌ ले अकार एवं अपने में वाच्यवाचकमावपम्बन्ध को बतलाया है। 
“अर इति ब्रह्म” यह अ्तिवाक्य भी अकार एवं ब्रह्म में वाच्यवाचकमावसम्बन्ध बतलाता है। “प्रकारो वै 
सर्वा वाक्‌” यह वेदवाक्य अकार को सब्शब्दों का कारण बतलाता हैं। इस वाक्य में कार्यकारणमाव के 
बल से अकार एवं सर्वे शब्दों में अभेद कहा गया है। इस विवेचन से स्पष्ट हो जाता है. कि अकारवाच्य 
ब्रह्म एवं अकारवाच्य नारायण एक ही पदार्थ है। उस नारायण को महेश्वर कहकर उपयु क्त मन्त्र नारायण को 
दहरविद्या में उपास्य बतलाता है। हृदयकमल्न के मध्य में विद्यमान आकाश के अन्दर रहने बाले परअह्म 
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का उपासन ही दृहरविद्या हे। उपयुक्त मन्त्र में महेश्वर के रूप में वशित नारायण के विषय में आगे 
नारायणानुबाक आकर यह बतलाता है कि श्रीमन्नारायणु ही सर्वश्रेष्ठतत्त्त हे। इस अर्थ को उस अनुवाक 
ने नाना प्रकार से बतलाया है। यह अनुवाक परतर्व का निर्धारण करने के लिये श्रवृत्त हे, इसमें दूसरा 
कोई अर्थ प्रतिपाय नहीं है। यह बात पहले ही कही जा चुकी है। नारायणानुबाक दूसरे किसी अर्थ का 
प्रतिपादन करने में तात्पये नहीं रखता, किन्तु परतत्त्व का निर्धारण करने में ही तात्पयय रखता है। इसलिये 
नारायणानुवाक से अ्रतिपादित नारायण ही परतत्त्व मानने योग्य हैं दूसरे देवता नहीं । स्तुति और प्रार्थना 
इत्यादि में तात्यय रखने वाले दूसरे वाक्यों में यदि दूसरे किसी देवता का उल्लेख हो, साथ ही परतह्म 
के असाधारण धर्मों का भी उल्लेख हो तो वहाँ पर ब्रह्म तृत्रकार ने “शास्रहष्टचा तूपदेशों वामदेवत्‌” इस सूत्र 
के द्वारा यही निर्णेय दिया है कि वहाँ देवतान्तरवाचक शब्द भी किसी न किसी प्रकार से परतत्त्व परबह्म 
का ही प्रतिपादन करते हैं. परत्रह्म के असाधारण धर्मों के बणेन को देखने पर यह अनायास विद्त हो 
जाता है कि वहाँ उन शब्दों से--जो लोक में दूसरे अर्था का प्रतिपादक माने गये हैं--परत्रह्म ही बोधित 
होता है। वहाँ दो प्रकार हैं। (१) वे शब्द व्युत्पत्ति से परत्रह्म का प्रतिपादन करते हैं। (२) वे शब्द लोक _ 
प्रसिद्ध अर्थो को बतल्ाते हुये उनके अन्तर्यामी परतह्म का प्रतिपादन करते हैं। प्रथम प्रकार उन प्रसंगों में 
माना जाता है जहाँ देवतान्तर इत्यादि दूसरे अर्थों के असाधारण धर्मों का उल्लेख न हो तथा परबह्म के 
असाधारण धर्मों का उल्लेख हो । दूसरा प्रकार वहाँ पर माना जाता है जहाँ देवतान्तर इत्यादि दूसरे अर्थो 
के असाधारण धर्मा के साथ २ परत्रह्म के असाधारण धर्मा का भी उल्लेख हो। “भास्रहष्टचा तूपदेशो 
वामदेववत्‌” इस सूत्र का यह अथ है कि प्रतदेनविद्या में इन्द्र ने शाख्र के द्वारा अपने अन्तर्यामी को समझ 
कर तथा “में” “तू” इत्यादि शब्दों के अन्तर्याभिवाचकत्व को समझ कर अपने अन्तर्यामी उपासना के 
विधान करने के उद श से प्रतदेन को यह उपदेश दिया कि तुम मेरी उपासना करो । मेरी उपासना कहने का 
यह भाव है कि मेरे अन्तर्यामी परञह्म की उपासना करो | बामदेव ने भी इसी प्रकार ही अपने अन्तर्यामी 
को “अहम्‌” समझ कर अन्‍्तर्यामी के भाव से यह कहा है कि हम मनु थे हम सूर्य थे इत्यादि। जहाँ 
परेत्रह्म के असाधारण जगत्कारणत्व सर्वेश्वरत्व मुमुक्तुपास्यत्व और मोज्षप्रदत्व इत्यादि धर्मों का उल्लेख हो, 
वहाँ “ब्रह्मा” और “शव” इत्यादि शब्दों का प्रयोग होने पर उन शब्दों से परतह्म को ही बोध्य सानकर 
उस प्रकरण को परत्रह्म के विषय में लगाना ही न्यायानुमोदित है, वहाँ परजह्म का परत्व ही सिद्ध होगा, 
केवल तबह्मया और शिवज्ञी का परत्व सिद्ध नहीं होगा क्योंकि केबल परत्व का निर्धारण करने के लिये प्रवृत्त 
इस नारायशानुवाक में इन्द्र आदि की तरह ब्रह्म और शिवजी परब्रह्म श्रीमन्ञारायण की विभ्वति अर्थात्‌ 
आधीन में रहने वाले कहे गये हैं। जिस प्रकार उपनिषद्‌ में जहाँ तहाँ आकाश ओर प्राण शब्द से ब्रह्म 
का प्रतिपादन होने पर इस प्रसिद्ध आकाश एवं प्राण का परत्व सिद्ध नहीं होता, उसी प्रकार उपनिषद्‌ में 
जहाँ तहाँ अ्रह्मा और शिवजी के वाचक शब्दों से परब्रह्म का प्रतिपादन होने पर इस ब्रह्मा और शिवजी का 
परतव्व कभी सिद्ध नहीं होगा | वहाँ वर्णित परत्व परबक्म को ही प्राप्त होगा । 
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व्योमातीतशिवत्वादस्य खण्डनम 
व्योमातीत शिवतत्त्ववाद का निराकरण 
पत्पुनरिदमाशड्तस्‌ “अथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहर॑ पुण्डरीक वेश्म दहरो5स्मि- 
न्तर आ्राकाशस्तस्मिन यदच्तत्तदल्वेष्टव्यं_ तद्दाव विजिज्ञासितव्यँ सिति, अ्रत्नाकाश- 
शब्देव जगदुपादानकारणं प्रतिपाध तदस्तवंत्तित: कस्यचित्तत्वविशेषस्यास्वेष्टव्यता 
प्रतिपाद्यते । अस्थाकाशस्य नामरूपयोनिर्वाहकत्वश्षवणात्पुरुषसूक्त पुरुषस्थ तामरूपयोः 
कतृ त्वदर्शनाच्चाकाशपर्यायभ्तात्पुरुषादन्यस्यान्वेष्टव्यतयोपास्यत्वं प्रतीयत इति। अनधोत- 
वेदानामहष्टशास्रविदामिद चोच्यस । यतस्तन्न श्रुतिरेवास्य परिहारमाहु; वाक्यकारश्व । 
“दहरो$स्मिन्नन्तराकाश: कि तत्र विद्यते यद्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्र इति 
चोदिते “यावान्वा अ्रयमाकाशस्तावानेषो5त्तहू दय भ्राकाश” इत्यादिता श्रस्याकाशशब्द- 
वाच्यस्य परमपुरुषस्यातवधिकमहुत््वं सकलजगत्कारणतया सकलजगदाधारत्वं च॒ प्रति- 
पाद्य “तस्मिन्‍्कामास्समाहिता” इति अपहतपाप्मत्वादि सत्यसद्धूल्पत्वपर्य न्तगुणाष्टक 
निहितसिति परसपुरुषवत्परमपुरुषगुणाष्टकस्यापि पृथिग्विजिज्नातितव्यत्वत्रतिपियाद- 
थिषया “तस्मिव्‌ यदन्तस्तदन्वेष्टव्य” सित्युक्तमिति श्र॒त्येव सर्व परिहृतस्‌ । एतदुक्त 
भवति-कि तदत्र विद्यते यदस्वेष्टव्यसित्यस्य चोद्र॒स्थास्मिन्सवेस्थ जगतः ख्रष्टत्वमाधा- 
रत्वं नियन्तृत्व॑ शेषित्वमपहतपाप्मत्वादयो शुखाश्र विद्यन्त इति परिहार इति। तथाः 
च वाक्यकारवचनम्‌-“तस्मित्‌ यदन्तरिति कामव्यपदेश” इति। काम्यन्त इति कामा: 
अपहतपात्मत्वादयों गुणा इत्यथ्थ:। एतदुक्तः भवति यदेतद्ृहराकाशपदवाच्यं निखिल- 
जगदुदयविभवलयलील पर ब्रह्म, तस्मित्‌ यदन्तनिहितमनवधिकातिशयमपहतपाप्सत्वादि- 
पुखाष्टक तदुभयसप्यन्वेष्टव्यं विजिज्ञासितव्यधिति, यथा55ह-“अ्रथ य इहात्मानमनुदिद् 
ब्रजन्त्येतांश्व सत्यान्कार्माँसस्‍्तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारों भवाति” इति । 
आग श्रीरामाउुन स्वामी जी ने शैयों की एक शंका का समाधान क्रिया है। शंका यह है कि दहर- 
विद्या में शिवजी श्रीमन्नारायण से श्रेष्ठ एव उ्याध्य सिद्ध होते हैं। दहरविद्या में यह कहा गया है कि-- 
“अथ यदिदमस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहर पुण्डरीक वेश्म, दहरो5स्मिन्नन्तर प्राक्ाशस्तरिमन्‌ यदन्‍्तस्तदन्वेप्न व्यं 
तद्गाव विजिजातितव्यम्‌” । अर्थात्‌ परब्रह्म उपास्य वसने के लिये शरीर में विराजमान हूं। थह शरीर परत्रक्ष 
कर बासस्थान होने से त्रह्मपुर कहलाता है । किच, इसमें नो द्वार होने से यह पुर के समान हैं। इस शरीर 
मे छांदा सा दहृदयकसल हैं, यह त्रह्म का निवास करने का गृह €। इस हृदयक्रसज्ञ के अन्दर छाटा सा 
आकाश हूं । इस आकाश के अन्दर जो तत्त्व निहित हैं, र्सका श्रवण एवं मनन करना चाहिये, तथा उस 
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तत्व की उपासना करती चाहिये। यह आकाश परमपुरुष नारायण हे क्‍योंकि वे “आरा समस्तात्काशते 
इत्याकाश:” इस व्युत्पत्ति के अनुसार सर्वेव्यापक होकर प्रकाशमान होने के कारण आकाश कहे जाते हैं । 


के 


किच, आगे इस आकाश के विषय में यह वशुन आता हूँ कि “श्राकाशों हु वे नामरूपयोनिबंहिता?। अर्थात्‌ 
आकाश नाम ओर रूप का निर्वाहक है। पुरुषसूक्त में “सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाइभिवदन्‌ 
यदास्‍्ते” कहकर परमपुरुष नारायण नामरूपों के कर्ता धर्ता कहे गये हैं। यहाँ आकाश नामरू्पों का 
निर्वाहक कहा जा रहा है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि यह आकाश ओर पुरुषसूक्त वशित परमपुरुष 
नारायण एक ही तत्त्व है। इस विवेचन से सिद्ध हो गया कि यहाँ वशित आकाश परमपुरुष नारायण है । 
आरे श्रति कहती है कि इस आकाश के अन्द्र रहने वाले पदार्थ का श्रवण मनन ओर ध्यान करना 
चाहिये । यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि आकाशशब्दवाच्य नारायण के अन्दर रहने वाला सृक्ष्मतत्त्व क्या 
। उत्तर यह है कि वह शिवतत्त्व है। यह दहरविद्या नारायण के अन्दर रहने वाले नारायण के नियामक 
शवतत्त्व की उपासना है, इसका यहाँ विधान है। इससे शिवतत्त्व नारायण से भी श्रे")ठ सिद्ध होता है । 
यह शैवों की शंका है। इसऊ समाधान में श्रीरामानुज स्वामी जी कहते हैं कि यह शंक्रा उनके मुख से ही 


ँ0॥+ है 


निकल सकतों है जिन्होंने उपनिषत्‌ का अध्ययन न किया हो तथा पूर्वाचाया के द्वारा निर्मित वेदान्तशास्त् 
ग्रन्थ को न देखा हो क्योंकि आगे की श्रति एवं वाक्यक्रार ने इस शंका का पहले ही परिहार कर दिया 
है । उस श्रुति एड बाक्यकार बाक्य को न समझ कर ही पूर्बपक्ष्यों ने यह शंका की है। अस्तु | देखें, आगे 
श्रांत ने क्‍या कहा हैं । आगे उपनिषद्‌ ने “दहरोउस्मिन्नस्तर ग्राकाग: कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टवव्यं यद्वाव विजिज्ञा- 
सितव्यम्‌” इस वाक्य से एक प्रश्न का उल्लेख क्विया है। अथ यह हैं कि हृदयकमल के अन्दर रहने वाला 
यह आकाश अत्यन्त छोटा है. इसके अन्दर कया रह सकता है जिसका श्रवण मनन ओर ध्यान किया जा 
सके | इस ज्षुद्र आकाश के अन्दर कुछ भी रह नहीं सकता । यह प्रश्न का तालय हैं। इस प्रश्न का उत्तर 
देती हुई आगे श्रति ने कहा कि “यावान्‌ वाध्यमाकागस्तावानेषोड्तह दय आाकाव: अर्थात्‌ हृदयकमल के 
र रहने वाले आकाश को छोटा नहीं समझना चाहिये। बाहर दिखाई देने बाला यह आकाश जितना 
बड़ा है, उतना बड़ा है हृदयकसल में रहने वाला आकाश भी । क्योंकि हृदयकमल में रहने वाला आकाश 
परमपुरुप श्रीमन्नारायण है। वे विमरु होने से बहुत बड़े हैं, उनको छोटा नहीं समकता चाहिये | इस प्रकार 
इस शति ने श्रीमगवाव की अपार महत्ता का वशन किया है। आगे श्वति ने “उमे अस्मिन्‌ द्यावादृथिवी 
इत्वादि वाक्था से यह कहा है कि यह आकाशशब्दबाच्य प्रसपुरुष सछ्लजगत्करण होने से द्यावाप्रथिवी 
इत्यादि सम्पूण जगत्‌ का आधार हैं, सम्पूणे जगत्‌ उनमें निहित हैं। इन विशेषताओं का वन करके आगे 
श्रुति ने इस प्रश्व का--कि इस आकाश में कया निहित है--उत्तर देती हुई यह कहा है कि “अस्मित्‌ कामा 
समाहिता.” अर्थात्‌ इस दहराक्नशशब्दवाच्य श्री नारायण सगवान्‌ में वे कल्याणगुण निहित है जो भक्तों का 


शत ३ 


असीष्र हें | वे गुण कौत २ है इस श्रश्न का उत्तर देती हुई आग श्र ने कहा हक “एप ग्रात्माउपहतपाणष्मा 
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विजरो विमृत्युविशोको विजिघत्सो5पिपास: सत्यकाम:ः सत्यसंकल्प:” अर्थात्‌ यह परमात्मा पाप जरा झृत्यु शोक 
बुभुक्ञा और पिपासा इन दोषों से रहित है तथा नित्य भोग्यपदार्थ वाले हैं, एवं सत्यसंकल्प वाले हैं | इस 
प्रकार इस श्रुति ने अपहृतपाप्मत्थ अर्थात्‌ पापरहितत्व इत्यादि आठ गुणों का वर्णन करके बता दिया हे कि 
ये कल्याणगुण परमात्मा में निहित हैं। जिस प्रकार दहराकाशशब्दवाच्य परमात्मा का ध्यान करना 
चाहिये, उसी प्रकार इन कल्याणगुणों का भी अलग २ ध्यान करना चाहिये | इस बात को बतलाने के लिये 
श्रुति ने “तस्मिन्‌ यदन्तस्तद्वेष्ठव्यमू” कहकर यह बतलाया है कि इस दृहराकाशशब्दबाच्य परमात्मा में 
निहित कल्याणगुणों का ध्यान करना चाहिये। भाव यह है कि इस दृहराकाश परमात्मा में क्‍या निहित है 
इस शंका का श्रुति ने इस प्रकार परिहार किया कि इस दहराकाश परमात्मा में जगत्खष्ट्व जगदाधारत्व 
जगन्नियन्तृत्व जगत्स्वामित्त और अपहृतपाप्मत्व इत्यादि कल्याणगुण रहते हैं। वाक्यकार ने भी “तस्मिन्‌ 
यदन्तरिति कामव्यपदेश:” कहकर यह सिद्ध किया कि दहराकारा परमात्मा में विद्यमान वस्तु के रूप में काम 
अर्थात्‌ कल्याणगुणों को कहा गया है । इच्छा का विषय होने के कारण कल्याणगु्णों का काम शब्द से 
वाक्य ग्रन्थ में निर्देश किया गया है। सारांश यह है कि दहराकाशशब्दवाच्य पदार्थ वह परत्रह्म है जो लीला 
के रूप में सम्पूरा जगत की सृष्टि स्थिति और प्रलयों को करता है। उसके अन्दर रहने वाले अपहतपाप्मत्व 
इत्यादि आठ गुण हैं. जो उत्कषे की चरमसीमा में पहुँचे हुये हैं, दहराकाश परमात्मा एवं उनके कल्याणगुण 
इन दोनों की उपासना करनी चाहिये, इस बात को बतलाने में श्रुति का ताले पूर्वोत्तर वाक्यों से अबगत 
होता हैं| यहाँ शिवज्ञी का प्रस्ताव तक नहीं है। श्रति को उपयुक्त अर्थ को बतलाने में तातपये है | यह अर्थ 
आगे के श्रुतिवचन से स्प्ट हो ज्ञाता हे । वह बचत यह हे कि “अथ ये इह्ात्मानमनुविद्य व्रजन्त्येतांश्व॒ पत्यान्‌ 
कामान्‌ तेषा सर्वेधु लोकेषु कामचारो भवति” अर्थात्‌ जो साधक इस दहराकाश परमात्मा एवं इन सत्यकल्याण- 
गुणों की उप!सना करके परलोक चले जाते हैं, उनको सभी लोकों में इच्छानुसार संचार होता है, उनकी 
इच्छा का कहीं भी विधात नहीं होता । इस वाक्य में दृहराकाश परमात्मा एवं उनके कल्याणगुणों की 
उपासना का स्पष्ट उल्लेख हूँ । इस श्रुतिवाक्य के अनुसार उपयु क्त श्रतिथाक्य का भी ऐसे ही अर्थ करना 
चाहिये। समाधान का सार यह है कि यहाँ दहराकाश परह्म नारायण ही है, उसमें निहित तत्त्व कल्याण- 
गुण हैं, शिवजी नहीं हैं। इस दहरविद्या से शिवजी की नारायण से श्रेष्ठता सिद्ध नहीं होती । 


विष्णूपत्तिप्रतिपाद कश्रतिवचन स्य निर्वाह: 
विष्णूलत्तितिपादक श्रुतिबचन का निर्बाह 


यः पुनः काररास्येव ध्येयताप्रतिपादनपरे वाक्ये विष्णोरनन्‍्यपरवाक्यप्रतिपादित- 
परतत्त्वभृतस्य कायमध्ये निवेश, स स्वकार्यभृततत्वसंख्याप्ररां कुबंतः स्वलीलया 
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जगदुपकाराय स्वेच्छादतार इत्यवगन्तव्य!, यथा लीलया देवसंख्यापुरणं कुर्बंत उपेद्त्य॑ 
परस्येव । यथा च॒ सूर्यबंशोड्धूवराजसंख्यापुरणं कुर्दतः परस्येव बह्मरों दाशरथिरूपेरश 
स्वेच्छावतार:, यथा च सोमवंशसंख्याप्रण कुर्वंतो भगवतो भुभारावतररश्ाय स्वेच्छया 
वसुदेवगृहे अवतार: । सृष्टिप्रलयप्रकरऐुबु नारायण एवं परमकारणतया प्रतिषाद्यत इति 
पृ्वेसिवोक्तम । 


हाँ पर शैर्वों ने यह प्रश्न किया है कि विष्णु और नारायण एक ही तत्त्व हैं। उनमें विष्णु की 
उत्पीत्त ऋअथवारश ्रीपनिपत्‌ रस वशित ह€। बह वाक्य यह हे हि “ब्रद्माविष्रु दर न्द्रानते सर्वे सप्रसूयन्त अर्थात्‌ 
त्रह्माजा, बष्णु सगवाब्‌ , शकरजो आर इन्द्र य॑ सब उत्पन्न हाते ह | विध्यु का उत्पात्त कहा गइ हू नारायण 
की भी उत्पत्ति माननी होगी। नारायण परतस्त्च एवं परत्रह्म कैसे सिद्ध होंगे ? यह शैवों का प्रश्न है । इस 
उत्तर से श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि अथवेशिखोपनिषत्‌ “कारण तु ध्येय:” कहकर कारण का ध्यान 
करने के लिये आदेश देती है । जगत्कारण कोन है ? इस बात को बतलाने के लिये वह प्रवृत्त नहीं हुई है। 
वह यही कहती है कि कारण का ध्यान करो। जगत्कारण कोन है इस बात को &सें दूसरे उपनिषदों से ही 
जानना होगा | तद्॒थ दसरे उपनिषदों पर दइृष्टिपात करने पर यह निशोय प्राप्त होता हे कि नारायण ही 
जगत्कारण हैं | जगत्कारण को बतलाने वाले वाकयों की एक वबाक्यता करने पर तथा परतर्तव का निर्धारण 
करने के लिये ही प्रवृत्त नारायए।नुवाक पर ध्यान देने पर नारायण ही जगत्कारण परतत्त्व परतद्य सिद्ध 
होते हैं । जगत्का रण नारायण का ध्यान करने के लिये अथवेशिखोपनिषत्‌ विधान करता हैं क्योंकि अनेक 
निषदों का समन्वय करने पर इसी नि्ेय पर पहुँचना पडता है। गीता इत्यादि प्रमणों स यह विदित 
होता है कि जिस प्रकार जोब जनन्‍्न लेते हैं उसी प्रकार भगवान्‌ भी जन्म लेते हैं। अन्तर यह है कि 
भगवाब्‌ अपने स्वभाव को न छोड़ते हये जन्म ग्रहण करते हैं, मीच अपने स्वभाव को खोकर जन्‍म लेता 
है। श्रीमगवान्‌ का शरीर अप्राकृत है, जीब का शरीर प्राकृत है। श्रीसगवान्‌ स्वेच्छा से जन्म लेते हैं, जीव 
कम से जन्म लेता है। श्रीमगवान्‌ के जन्मग्रहण का प्रयोजन लोककल्याण है, जीव के जन्मग्रहण का 
प्रयोजन करमफलानुभव है | अतएब कहा गया है कि-- 


कर 


“जगतामुपकाराय न सा कमंनिमित्तजा” अर्थात्‌ श्रीभगवान जगत के उपकार के लिये जन्म लेते हैं, 
उनके जन्म का कारण कर्म नहीं हे । इस प्रकार वेशिप्रय रखने के कारण ही श्रीभमगवान्‌ का जन्म अवतार 
कहलाता है | भगवान्‌ सवप्रथम त्रह्मा ओर शिवजी के मध्य में अबत्तार लेते हैं। श्रीमगवान्‌ का विष्णु 
रूप में अवतार हुआ, अतएब ये तीनों त्रिमूति कहे जाने लगे । इस प्रकार तीव संख्या को पूर्ण करने के 
लिये श्रोभगवान्‌ ने स्वेच्छा से जगत्‌ के कल्याणाथ उनके मध्य में अबतार लिया है। उनके मध्य में 
अवतार लेकर श्रीमगवान ने अपने सौलभ्य को व्यक्त कराया तथा उनको अपने समान बनाकर उनकी 
अतिष्ठा बढ़ायी । श्रीभगवान्‌ के इस अवतार का ही उपयु क्त थ्रति में बशेन है। वहाँ ब्रह्मा रुद्र और इन्द्र 
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का जो जन्म कहा गया है, बह जन्म ही है। श्रीभगवाव का जो जन्म कहा गया है वह अबतार हैं। यह 
अन्तर ध्यान देने योग्य है। श्रीभगवान ने त्रिदेवों में अवतार लिया, इतना ही नहीं, किन्तु श्रीमगवान्‌ ने 
[बताओं की संख्या को पूर्ण करने के लिये देवों में उपेन्द्र के रूप में लीला से अबतार लिया है तथा 
सूबंशी राजाओं की संख्या को पूर्ण करने के लिये परत्रह्म परमात्मा श्रीभमगवान्‌ ने स्वेच्छा से दशरथ- 
नन्‍्दन श्रीरामचन्द्र जी के रूप में अवतार लिया, तथा चन्द्रवंश में उत्पन्न क्षत्रियोँ में एक संख्या को बढ़ाने 
के लिये तथा भूभार को उतारने के लिये स्वेच्छा से श्रोक्ृष्णचन्द्र जी के रूप में बसुदेव जी के गृह में 
अवतार लिया । इस प्रकार श्रीमगवान्‌ के अवतार अनेक हैं. जिनमें एक है श्रीविष्णु के रूप में अबवार । 
यही अवतार उपयु क्त श्रुति में कह गया है। इससे मूलतत्त्व श्रीमन्नारायश भगवान्‌ के परत्व में बाधा नहीं 
होती | सृष्टि ओर प्रतय के प्रकरणों में श्रीमन्नारायण ही परमकारण के रूप में बतलाये गये हैं। यह बार 
पहले ही कही ज्ञा चुकी है । 


अथवशिरउपनिषदों नारायणपारम्यपरलेेन योजनम्‌ 
अथव शिर उपनिषन्‌ का नारायणपरव्व में ही तालय 


यत्पुतरथर्वशिरसि रुद्र गा स्वसर्वश्चर्य प्रपल्चितस, तत्‌ “सो5च्तरादन्तरं प्र।विशत्‌ 
इति परमात्मप्रवेशादुक्तमिति श्रुत्येव व्यक्तम, “शा्रहृष्टा तृपदेशों वामदेववर्त्‌ इति 
सुत्रकारेरवमादीतामर्थ: प्रतिपादितः: । यथोक्त' प्रहक्नादेनापि “स्वंगत्वादनब्तस्थप स 
एवाहमवस्थित: । मत्तः सर्वमहं सर्वे सयि सर्व सनातने” इत्यादि । अन्न सर्वगत्वादनन्त- 
स्येति हेतुरुक्त:, स्वशरीरभ्ृतस्य स्वस्थ चिदचचिह्वस्तुन आ्रात्मत्वेन सर्वगतः परमात्मेति सर्े 
शब्दा: सर्वशरीरं परमात्मानभेवाभिदधतोत्युक्तम, श्रतोडह॒मितिशब्दः स्वात्मप्रकारिरां 
परमात्मानसेवाचष्टे । श्रत इद्मुच्यते “अत्मेत्येव तु गृह्लीयात्सवंस्थ तन्षिष्पत्त ” रित्या- 
दिवाहहंग्रहरोपासतस्‌ वाक्यकारेश । कार्यावस्‍थ: कारणावस्थश्र स्थूलसुक्ष्मचिदचिद्वस्तु- 
शरीरः परमात्मवेति स्वस्थ तन्निष्पत्त रिव्युक्तर्‌ । “आत्मेति तृपगच्छन्ति ग्राहयन्ति चे” 
ति सूत्रकारेश च । 


न्यू जज पे रॉ न हि 22] सन्‌ सं ९ कि ७ ७- 
नि रोबा ते अपन पक्त का समथन करते हुये बह कहां कि अथबे शिर उपनिप 


| दू से रुद्र दा। परन्ष 
सिद्ध होता है | उस उपनिषद्‌ में इस प्रकार वर्णव है कि-- 


देवा ह वे स्वग लोकमगमन्‌, ते देवा रुद्रमइच्छन्‌ को भवानिति, सो5ब्रवीत्‌ अहमेक: प्रथममास वर्तामि लव 
भसविष्यामि चे, तान्‍्य: न्मत्ती व्यतिरिक्ति इति” भर ५ व्‌ हि ध् ४ 5 आल जी. 
वान्‍्य: कश्चिस्मत्तो व्यतिरिक्त इति" अर्थात्‌ देव लोग स्वर्गलोक गये थे, उन देवों ने रुद्र से पूछा 
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कि आप कोन हैं। रुद्र ने उत्तर में कहा कि में अकेला ही पहले रहा, अब भी रहता हैं, आगे भी रहूँगा, 


मुझसे व्यतिरिक्त कोई नहीं ६ं। इस प्रकार कहकर रुद्र ने अपनी सर्देश्वरता का विस्तार से कग्पंत किया है । 


# हज 


इससे रुद्र परतत्त्व परत्ह्म सिद्ध होते हैं। यह शैबों का वाद हैं। इस पर श्रीरामालुज स्वामी जी ने कहा कि 
रुद्र ने यह जो ऐश्वये कहा, बह निजी नहीं है | वह अन्तर्यासी परमात्मा का ऐश्व्य है, उसका रूद्र ने बण 
किया । यह रहस्य आगे के श्रतिवाक्य से खुल जाता है। वह वाक्य यह हैँ कि “सोडत्तरादम्तर प्राविशत, 
दिवश्चान्तरं प्राविशत्‌” अर्थात्‌ रुद्र कहते हैं कि वह परमात्मा शरीर के अन्दर रहने वाले धाण आदि के 
भी अन्दर रहने वाले जीवात्मा में प्रवि४०र होकर रहता हैं तथा जगन्‌ मेंर 
जड़ पदार्थों के अन्दर रहने वाले जीवात्मा में भी प्रवेश करके रहता है, इसलिये सब पदाथे परमास्मात्मक 
हैं| इस प्रकार रुद्र ने यह रहस्य खोला कि जगन्‌ के अन्दर रहने वाले अन्तर्यामी परमात्मा मरे अन्दर भी 
रहते हैं, ज्ञिस प्रकार जगत्‌ ब्रह्मात्मक है, उसी प्रकार में भी ब्रह्मात्मक हैँ। अन्तर्यासी ब्रह्मप्यन्त बुद्धि 
को पहुँचाकर यही सश्नकना चाहिये कि वह परज्ह्म ही विश्वरूप में अवस्थित है, में सी त्रह्मात्मक ही हूँ। 
इस प्रकार अपने को सममते समय ब्रह्म तक को सममकते रहना न्यायप्राप्र है। अपने अच्तर्यामी को न 
समझकर अपने भर को सममकना अधूरी समझ हैं। इस बचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि अपने 


ही 


न्ज्न्स सी व्द्वां हु लस्तन्था ले प्र स्क्र ही छ््द्र ब्प ले बन प्रकार कथंत क्या ह। र्‌ द्वारा वांणा श्र्ये 
परमात्मा का है, रुद्र का निज्ञी नहीं हैं। रुद्र के निजी रूप को देवता लोग समभते ही हैं, दे 


< 


अन्तर्यामी 
बताओं का 
प्रश्न रूद्र के अन्तर्यामी के विपय में ही था। रुद्र ने अपने अन्‍्तर्यामी की सहिसा का बणेन कर देवप्रश्न 
का उत्तर दिया है । अपने अन्दर परमात्मा के प्रवेश को समस्त कर रुद्र ने यह उत्तर दिया हैं | इस अर्थ को 
श्रांते न ही स्पष्ट शब्दों में कहा है। अहछामसूत्रकार ने 'शास्रहृष्टचा तूपदेणों वामदेववत्‌” इस सूत्र के द्वारा 
पयु क्त अथे का प्रतिपादन किया है। प्रतदनविद्या में इन्द्रदेब ने प्रतर्दन से यह जो कहा कि तुम मेरी 
उपासना करो इस वाक्य का तात्यय इस अर्थे में ही है कि तुम मेरे अन्तर्यामी की उपासना करों | 
प्रतदेनविद्या में परमात्मा के जीबों में अनुप्रवेश का बणेन नहीं है तथापि पृत्रक्ार ने वहाँ यही नि्शय 
दिया है कि अपने अन्तर्यामी की उपासना का विधान करने में ही इन्द्र का तात्पय है। प्रकृत रुद्रबाक्य में 
परमात्मा के अनुप्रदेश का बशुन है यहाँ उपयु क्त सूत्र के अनुसार यह निर्यय अनायास मिद्ध होता है कि 
रुद्र ने अपने अन्तर्+मी के ऐश्वय का बणेन किया हे। इससे रूद्र का परत्व सिद्ध नहीं हो सकता । 


है ह४+ 85 


जिस प्रकार अथब शिर उपनिषद्‌ में शंकरजी ने अपनी अहंबद्धि न्तर्यांमी तक को समझकर 
अपने शब्दों भें उनकी महिमा का बणेल किया है। उसी प्रकार भक्तराज़ प्रह्मद जी ने भी कहा हैं । इनका 
यह बाक्य हैं कि-- 
सवंगत्वादनन्तस्थय स एबाहमबस्थितः । 


मत्त: मर्वमह सर्व मयि सर्व सतातने ॥ 
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अर्थात्‌ अनन्त सगवान्‌ सर्वव्यापक हैं। इसलिये में भी वह भगवान्‌ ही हूँ, मुझसे ही सब उत्पन्न 
हुआ; है, में ही सव कुछ हैँ, सनातन मुझमें सब निहित है। यहाँ इस हेतु का-- कि अनन्त भगवान्‌ 
सर्वेव्यापक हं--उल्लेख करके प्रहाद जी ने कहा कि वह परमात्मा में हूँ। इस कथन का यह तालये है कि 
सम्पूर्ण चेतताचेतनपदाथ परमात्मा का शरीर है, परमात्मा उनका आत्मा है। इस प्रकार वह सबको व्याप 
कर रखता हैं| इसलिये सभी शहद सवशरीरबारी परमात्मा का प्रतिपादन करते हैं। “प्रहम” अर्थात “सें” 
यह शब्द भी वक्ता जीव के अन्तर्यामी तक का प्रतिपादन करता है। “में? ऐसा समझते समय परमात्मा 
तक को अनुसन्धान में लेना चाहिये। परमात्मा तक को अनुसन्धान में लेकर यदि “में” शब्द का प्रयोग 
किया जाय तो यह कहना उचित ही है कि में वह परमात्मा ही हूँ इत्यादि । अहंयुद्धि में परमात्मा तक को 
लेकर उपासना करना अहँप्रहोपासन कहा ज्ञाता है। बाक्यकार ने भी “आ्रात्मेत्येव तु मुह्लीयात्‌ सर्वस्य 
तब्निष्वत्त :" कहकर यह सिद्ध किया है कि परमात्मा को आत्मा अर्थात्‌ अपना समझ कर अहंबुद्धि से 
परमात्मा की उपासना करनी चाहिये क्योंकि सर्वावस्थाओं में अवस्थित पदार्थोा में अन्तर्यामी के रूप में 
परमात्मा रहते हूं, परमात्मा कारणावस्था में सूक्ष्मचेतनाचेतनों का अन्तर्यामी होकर रहता है और 
कायविस्था सें स्थूल्न चेतनाचेतनों का अन्धर्यात्ती होकर। सब कुछ परमात्मा से ही उत्पन्न होऋर 
परमात्मा में अबम्धित रहता है। परमात्मा ही विश्वरूप में विराजमान है। अपनी अहंबुद्धि को जीवमात्र मे 
न राककर प्रस्युत जीवान्तर्यासी परमात्मा तक पहुँचा कर अहंवुद्धि से परमात्मा की उपासना करनी चाहिये। 
इस अर्थ को वाक्यकार ने ही नहीं कहा किन्तु ब्ह्मसूत्रकार ने भी “आ्रात्मेति तृपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च” इस 
सूत्र से इस अथ का प्रतिपादन किया है । सूत्र का ऋ्थ यह है कि साधक परमात्मा को आत्मा अर्थात्‌ 
अहँ समझ कर उपासना करें, शास्त्र जीवात्मा ओर परमात्मा में शरीरात्ममावसम्बन्ध को वतलाकर इस 
वात का समर्थन करते हूँ कि अहंबुद्धि में परमात्मा तक का अनुसन्धान करके उपासना करनी चाहिये । 
इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता हैं कि अथवेशिर उपनिषद्‌ में रुद्र ने अहंबुद्धि में परमात्मा तक 
का अदुसन्धान करके उनकी महिसा का वर्णन किया है। यह महिमा रुद्र की निञ्जी नहीं है किन्तु 
परमात्सा की हैं । 


नारायएस्य अद्यशिवान्तर्यामिलरे प्रमाणवर्णनम 
ब्रह्मा एवं शिवजी का अन्तरात्मा नारायण हे । 


महाभारते चर ब्रह्मरुद्रसंवादे ब्रह्मा रुद्र प्रत्याह-“तवान्तरात्मा मम्त च ये चान्ये 

के 4 ४77) घ्‌ कल + ५. 
देहिसंज्ञिता: ।” इति रुद्रस्थ ब्रह्मणाश्रान्येषां च देहिनां परमेश्वरो नारायरोडउन्तरात्मतया- 
5वस्थित इति। तथा तत्रेव-“विष्णारात्मा भगवतो भवस्यामिततेजसः । तेस्माद्वनुर्ज्या- 
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संस्पर्श स विषेहे महेश्वरः |” इति । तत्नेव-“एतौ हो विद्वधश्रेष्ठी प्रसादक्रोधजों स्थुतौ 
तदादशितपन्थानो सृष्टिसंहारकारको” इति, श्रन्तरात्मतयाइवस्थितनारायणशदर्शितपथौ 
ब्रह्मरुद्रों सृष्टिसंहारका्यकरावित्यथें: । 


परमात्मा रुद्र का अन्तर्यामी है। यह अथ महाभारत में ब्रह्म रुद्र संवाद में रुद्र के प्रति ब्रह्माजी 
के वाक्य से स्पष्ट हो जाता हैं। बह्माजी का वह वाक्य यह है जो रुद्र के प्रति कहा गया है। ब्रह्मा रुद्र से 
कहते हैं कि-- 
तवान्तरात्मा मम थे ये चान्ये देहिसज्िता: । 
सर्वेपां साक्षिभुतोइसौ न ग्राह्म: केनचित्‌ क्षचित्‌ ।। 
र्थात हे रुद्र ? तुम्हारे हमारे एवं अन्यान्य देहथारी जीवों के अन्तरात्मा अन्तर्यामी एक हैं, वे 
के साक्षी हैं, उनको कोई भी कहीं भी जान नहीं सकता। इस बचन से सिद्ध होता है कि परमेश्वर 
नारायणुदेव ब्रह्मा रुद्र एवं अन्यान्य जीवों के अन्तर्यामी हं। महाभारत में त्रिपुरसहार के प्रसंग में कद्दा 
गया हैँ कि--- 
विष्णुरात्मा मगवतों भवस्यथामिततेजस: । 
तस्मा द्धनु न्यासंस्पर्श स विषेहे महेब्वरः ॥॥ 
अर्थात्‌ अपार तेज् वाले भगवान्‌ शंकरज्ञी का आत्मा श्रीविष्णु भगवान्‌ हैं, इसलिये महेश्वर 
शंकरजी उस धनु की प्रत्यत्वा का स्पशे करने में समर्थ हुये। इस बचन से भी श्रीविष्णु भगवान्‌ शंकरजी 
के अन्तरात्मा सिद्ध होते हैं। किच, महासारत में अन्यत्र ब्रह्मा ओर शिवज्ञी के विपय में यह कहा 
गया हैँ क-- 
एतौ द्वो विवुधश्रेष्ठटो प्रसादक्रोधजों स्मृती । 
तदादधितपन्थानी. सृप्रिसंद्रारकारकों ।। 
अर्थात्‌ ब्रह्म और शिवजी ये दोनों, देवताओं में श्रेष्ठ है, त्ह्माजी श्रीभमगवान्‌ के प्रसाद से एव॑ 
शिवजी श्रीभमगवान्‌ के क्रोध से उत्पन्न हुये हैं। ये दोनों श्रीमगवान्‌ के द्वारा दिखाये गये सागे पर चलते 
हुये सृष्ि और संहार के कर्ता हैं। इन बचनों से प्रमाशित होता है कि ब्रह्मा और शिव श्रीभगबान्‌ का 
शरीर हैं, श्रीभगवान्‌ इनके अन्तर्यामी हैं। इस अन्तर्यात्री परमात्मा पर ध्यान रखकर ही अथचे शिर में 
रुद्र ने अपने अन्तर्यामी की महिसा का बशुन किया हैं । 
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निमित्तमात्रेबरवादिशवमतखरणडनम 


ईश्वर को निमितकारणमात्र मानने वाले शैबसत का ख 


निमितोपादातयोस्तु भेदं वदन्तों वेदबाह्मा एवं स्थुः “जन्माद्यस्थ यतः “अक्षतिश्र 
प्रतिज्ञाहष्टास्ताउतुपरोधा” दिव्यादिवेदवित्यणखीतलुत्रविरोवात्‌, “सेव सोम्मेद्सप्र श्राती- 
देकमेवाध्ितीयस” “ब्रह्म दन ब्रह्म स वृक्ष श्रासोद्यतों द्यावायुधिद्रों निष्ठतक्षुः मरह्न 
तिष्ठद भुवतानि धारयन्‌” “सर्वे निभेषा जज्विरे विद्य्‌ तः पुरुषादाधि “न तस्येरी कंशन 
तस्य साम महद्यशः” “नेह तानाइस्ति किझवर्या “सर्वस्य वशी सवस्थेशाल: “पुर 
एवेदं सर्व यद्भुत यद्ध भव्यय उताम्ततत्वस्येशान: “नान्यः पन्‍था अयनाथ 22 
इत्यादिसवश्चतिगरप विरोधाध्च । 


गे शेंबों मे अपते निमित्तोपाशनभेद मिद्धान्त को इस प्रकार रक्‍खा कि हमारे संत में यह 


कथन प्रसिद्ध है कि “उपादानं तु भगवान्‌ निवित्त तु महेश्वर:” । अर्थात्‌ जगत का उपादानकारण श्रीमन्नारायणश 
भगवान्‌ हैं, निमित्तक्ारण शंकरजी हैं। उपदानकारण निम्मित्तकारण के आधीन रहता है। ज्लोक में देखा 


ज्ञाता हैं कि घट आदि का नपादान मृत्यिग्ड निमित्तकारण कुल्ाल के आधीन रहता है इसी प्रकार जगत 


शी 


के उपादान नारायण निर्मित्तकारश वनन वाले शिवत्ती के आधीन रहते हैं। इससे जगत्‌ के उपादान- 
कारण एवं निम्चित्तक रण भिन्न २ होते हैं। वदिकों ने इनमें अस्ेद मानकर अभिन्न निमित्तोपादान सिद्धान्त 
का स्थिर किया है वह ठीक नहीं। जगत्‌ उपादानकारण एवं निमित्तकारण में सेद मानना चाहिये। यह 
शवों का कथन है । इस विषय में भीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि जगनू के उपादानकारण एवं निमित्त- 
कारण में भेद मानने वाले शंव वेदवाद्य अर्थात्‌ अवेदिक हू क्योंकि वेद ओर ब्रह्मसूत्रों में उपादानकारणा 

वे निमित्तक्ारण से अभद बणशित है। सूत्रका ते “जन्माश्स्थ यतः” इस सूत्र से यह सिद्ध किया है इस 
जगत के जन्म आदि का जो उपादानकारणा एवं निमित्तकारण है बह बह्ष है। इस जगत्‌ का उपादानकारणा 
सृक््मचेतनाचेतनों स विशिट ब्रह्म है क्योंकि यही जगन के रूप में परिणत होता हैं। यही बअद्म संकल्प- 
विशिष्ट होकर जगत्‌ का निर्मित्तकारण भी बनता है । उपादानकारण को जो कार्यरूप से परिणत करावे बह 


(पर 
तिमित्तकारण बनता है। इस सृत्र ले सूत्रकार ले जगत के उपादानकारण एवं निमित्तकारण में अभेद को 


सिद्ध किया है। किच, प्रकृत्याथकरण में “प्रद्मनिश्र प्रतिन्ाहष्टान्तानुपरोधात्‌” इत्यादि सूत्रा से सत्रकार ने 
्‌ ३ के. हे हे 2 ् 
उपयु क्त कारणों म॑ एक्य को सिद्ध किया है अर्थात्‌ एक के ज्ञानस सबका ज्ञान होने की प्रतिज्ञा एवं 


यह मानता इस जगतू का नरमित्तक्नारण बनन वाला ब्रह्म 
यरूप सें परिणत होता है, काय दूसरा कोइ द्रव्य नहीं है, 
जगत्कारण ब्रह्म को ग्रमझने से 
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उसके परिणामरूप सभी काये विदित हैं ज्ञात हैं। इस प्रतिज्ञा से जगत्‌ का उपादानकारण ब्रह्म सिद्ध होता 
है। मत्पि्ड दृष्ठान्त के द्वारा यही वतलाया गया हैं कि शृत्पिण्ड को जानने से उससे बनने बाले घट शराब 
इत्यादि कार्यपदाथ जाने जाते हूँ | यदि जगत्‌ का कारण दूसरा होता तो उपादानकारण को जानने 
से वह नहीं जाना जा सद.ता | प्रतिज्ञा में बाधा पड़ेगी, तद॒थ त्रह्म को ही निर्मित्तकारण भो माना जाता 
है। यह इस सृत्र का अथ हैं | इससे जगन्‌ के निम्ित्तकारण एवं उपादानकारण में अभद लिदड्ध होता है। 


निमित्तका रण ण्वं उपादनकारण में जल्द को सानन वात्ना शंवासद्डान्त बवेदजप्रवर श्री वेदव्यास जी के 
रे 8 का सर ३ #5 # ७ 
उपयु क् ऋह्मसूतना ले विरुद्ध होने के कारण अनादरणीय है। इतना ही नहीं, कि उपादानकारण एवं निमित्त- 
हक" ३ 


कारण में अभेद को लिद्ध करने वाले श्रतिगणों से विरुद्ध होने से भी अनादरणीय हैं। वे श्रुतिवचन 


बस्ाक-कमपभकमक, 


“नवमी 
ब्प्लम्म्डू 


पृ» 
जि 
हट 


(१) “सदेव सोम्येदमग्न आसीदेकमेवाद्वितीयम” अर्थात्‌ यह जगत्‌ सृष्टि के पू्ष सत्‌ ही था तथा एकत्बा- 
व्था को प्राप्त हुआ था जो अब बहुत्वावस्था को प्राप्त हुआ है, साथ ही दूसरे निमित्तद्वारण से रहित था । 
यहाँ पर सदूजह्य की प्रत्यक्ताज्ञ में एकत्वावस्था तथा सृष्टिकाल में बहुत्वावस्‍्था सिद्ध होती ह। इससे ब्रह्म 

पादानकारण सिद्ध होता है, तथा “अद्वितीयम्‌” पद से निमित्तक रण भी सिद्ध होता 


ट 


£ त्त 
प्पि/ 


। 


ई 


नरमकप्फ, 


» 
डर 


शट 


(२) “ब्रह्म वन ब्रह्म स वृक्ष आसीद्यतों च्यावापृथिवी निष्ठतक्षु: । ब्रह्माध्यतिहद्‌ हुटनाति धारयस्‌ अर्थात्‌ 
जिस प्रकार वन में रहने वाले इच्ते को विविध स्तम्भादि के रूप में परिणत करके बढ़ई आदि शिल्पी के द्वारा 
गृह का निर्माण होता है उसी प्रकार ही द्यावाप्रथिवी इत्यादि इस सम्पूर्ण प्रपश्च का निर्माण हुआ हैं। यहाँ 
बन के समान आधारकारण बनने वाला ब्रह्म है, बृक्ष के समान उपादानकारण भी त्रह्म ६, वढ़ईं के सलमान 
अधिछ्ाता निमित्तदारण भी वहीं त्रह्म है जिससे युद्ध के समान इस अ्रपव्व का निर्माण हुआ हैं। इस श्र 
में त्रह्म को स्वंबिधकारणु माना गया हे | 

(३) सर्वे निेषा जज्निरे विद्यु तः पुरुपादधि । 


न तस्येशर कश्चवन तस्य नाम मह्द्धणश: ।॥| 


श 


अर्थात्‌ विद्य त के समान वर्णशवाल कालविशिष्ट पुरुष से ये सव निर्मेप इत्यादि कालग्बण्ड इत्य 


है 


ये हैं। इमसे कालविशिष्ट ब्रह्म का उपादानकारणत्व सिद्ध होता है। उस पुरुण कु ऊपर शासन कर 


9| / 


हुं 


९" 


वाला कोई नहीं, उसका अपार यश हैं। इससे उस पुरुष का निमित्तकारणत्व सिद्ध हाता हू के याँकि बह 
'सरे के शासन में रहने वाला नहीं | दूसरे के शालब में रह ता कोई दुमरा ही नि्मित्तकारण वनता । 


9* 


पा ( (७५ 


(४) “तट नावास्ति किचन” “सर्वस्य वद्यी सर्वस्येश 7 अर्थात यहाँ अनेक पदार्थ कुछ भी नहीं हे, 
शी कर 3 रे द कप 
4 ब्रह्म का कार्य होने से त्ह्मात्मक हैं। इससे ब्रह्म उपादानकारण सिद्ध होता हैं | वह अन्न सबका वश में 
के किक ह् हा बी र्‌ ओी हे __ के 
रखने वाला एवं खब पर शाखन करते वाला है। इससे ब्रह्म नामतकारण सिद्ध हाता है | 
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(४) “पुरुष एवेद॑ सर्व यद्भूतं यज्व भव्यम्‌ उतामुतत्वस्येशान: “वन्य: पत्था अयनाय विद्यते” अर्थात्‌ ये 
वर्तमान भूत और भविष्य सभी पदार्थ पुरुष ही हैं। इससे पुरुष उपादान एवं निमित्तकारण सिद्ध होता है । 
अर्थात्‌ यह पुरुष मोक्ष देने वाला हैं। इससे पुरुष परतरह्म मोक्षदाता सिद्ध होता है। अर्थात्‌ जगत्‌ का 
डपादान एवं निमित्तकारण वनने वाले उस पुरुष को जानने वाला ही मुक्त होता है, त्रह्मप्राप्ति के लिये दूसरा 
मार्ग नहीं है। इन श्रुतिवाक्यों से ब्रह्म का उमयविध कारणत्व सिद्ध होता है। उपयु क सूत्र एवं श्रुतियों के 
विरुद्ध होने के कारण उपादानकारण एवं निमित्तकारण में भेद मानने बाला शैवमत त्याज्य सिद्ध होता है । 





कर श्र ७ ५ 
इतिहामपुराणः श्रीमन्नारायशस्येव परलसिद्धि: 
इतिहास एवं पुराणों से श्रीमन्नारायण ही परतत्त्व एवं परतद्म सिद्ध होते हैं 


इतिहासपुराणेषु चर सृष्टिप्रलयप्रकरणयोरिदसेव परतत्त्वमित्यवगम्यते, यथा 
महाभारते “केन सृष्टिमिदं सर्व जगत्स्थावरजड्भमम्‌ । प्रलये च कमभ्येति तन्नो ब्र॒ हि 
पितामह !” इति पृष्ठ: “तारायशो जगन्युतिरनन्तात्मा सनातन इत्यादि वर बदन 
“ऋषय: पितरो देवा महाभृतानि धातवः। जड्भमाजड्भरमं चेद॑ जगन्नारायणोखधू वर्स्‌” 
इति च। प्राच्योदीच्यदाक्षिणात्यपाश्रात्यसवंशिष्टे: सर्वेधर्मंसवंत्तत्वव्यवस्थायामिदसेव 
पयप्तिसित्यविगीतपरिगृहीत॑ वष्णव॑ च पुराणमु-“जन्माधस्य यत:” इति जगज्जन्भादि- 
कारण ब्रह्म त्यवगम्यते तज्जन्मादिकारणं किसिति प्रश्नपुबंक “विष्णो: सकाशादुदभूत 
मित्यादिता ब्रह्मस्वरूपविशेषप्रतिपादनेकपरतया प्रवृत्तसिति सर्वसम्मतम् | तथा तत्नेब-- 
“अक्रतिर्या मया ख्याता व्यक्ताव्यक्तस्वरूपिरी । पुरुषश्राप्युभावेतों लीयेते परसात्मनि ॥ 
“परमात्मा च सर्वंधामाधारः परसेश्वरः॥ विष्णानामा स वेदेषु वेदान्तेषु च गोयते” 
इति । सर्ववेदवेदान्तेषु स्व: शब्द: परमकारणतयाउयसेव गीयत इत्यर्थ: | यथा सर्वासु 
श्रुतिष्ठु केवलपरब्रह्मस्वरूपविशेषप्रतिपादनायेव ग्रवृत्तो नारायणशानुवाकः, तथेद॑ बेष्णवं च 
पुराणस्‌ “सो5हमिच्छामि धर्मज्ञ श्रोतुं त्वत्तो यथा जगत्‌ । बश्चूव भूयश्र यथा महाभाग ! 
भविष्यति । य॑न्मयं च जगद्ब्रह्मत यतइचतच्चुराचरस । लोनमासोद्यथा यत्र लयभेष्यति 
यत्र च ॥7 इति पर ब्रह्म किमिति प्रक्रस्य--“विष्णोस्सकाशादुद्भुतं जगत्तत्रेव च स्थितम । 
स्थितिसंयमकर्त्ताइउसो जगतो$स्य जगद्ध सः ७ पर: परारणां परमः परमात्मात्मसं स्थित! । 
रूपवर्शादिनिदेशविशेषर विवरजित; ! अपक्षयविनाशाभ्यां परिणामद्धिजन्मभि: । वजित: 
शकक्‍यते वक्त यस्सदाउस्तीति केवलम्‌ । सर्वेत्नातों समस्त च वसत्यत्रेति वे यतः३ । ततस्स 
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वासुदेवेति विद्वज्धिः परिपठ्यते ॥ तद्ब्॒ह्म परम नित्यमजमक्षयमव्ययस्ध । एकस्वरूपं च॑ 
सदा हेयाभावाज्च विमलस ॥ तदेव सर्वभेवेतदच्यक्ताव्यक्तस्वरूपवत्‌ । तथा पुरुषरुपेश 
कालरूपेशश च स्थितस्‌ । स सर्वेभूतप्रकृति विकारान शुणादिदोर्धाश्व मुने व्यतीतः। 
अतोतर्सर्वावरणो5खिलात्मा तेनास्तुत यद्‌ श्ुववास्तराले । समध्तकल्याणगुशात्मकोइसो 
स्वशक्तिलेशोड्युतभतवर्ग: । इच्छागहीताभिमतोरुदेहः संदाधितारोषजगद्धितोइसों ॥ 
तेजोबलेश्वर्य महावबोधसुवी् शब्त्यादियुरो कराशि: । पर: परारणां सकला व यत्र बलेशा- 
दय: सबन्ति परावरेशे ) स ईश्वरों व्यष्ठिसमध्टिरूपोष्व्यक्तस्वहूप: प्रकटस्वरूप: । सर्वेश्वर: 
सर्वहक सर्ववेता समस्तशक्तिः परसेश्वराख्य: ॥ “संज्ञायते येत तदस्तदोष॑ शुद्ध पर मिर्मेल- 
सेकरूपस्‌ । संहहयते वाष्यधिगम्यते वा तज्नानसज्ञानमतोष्न्यदुक्तत्‌ इति परक्रह्मस्वरूप- 
विशेषनिद्लेवायेव प्रदुतम्‌ । अ्रस्यानि सर्वारि पुराणान्पन्यपराण्येतदविरोधेव नेयानि । 
ग्रन्धपरत्व॑ व्‌ तत्तदारम्भप्रकारेशवगम्यते, सर्वात्मना विरुद्धांशस्तामसत्वादनादरखीयः । 


आगे श्रीरासानुज स्वामी जी ने इतिहास और पुराणों के वचतों से श्रीमन्नारागण भगवान को 


५७ 


गे न | कप य्‌ पु घज से 
परतर्व परतह्य सिद्ध करते हुए यह कहा कि इतिहास ओर पुराणों में सप्टि और प्रलय के प्रकरण 
श्रीमन्नारायणु ही परतक्त्व सिद्ध होते हैं। उदाहरण--श्रीमन्महाभारत में यह्‌ प्रश्त किया गया हैं कि-- 
केन सृष्ठभिद सर्व जगत्‌ स्थांवरजद्भमम्‌ । 


प्रलये च कमश्येति तन्मे ब्र्‌हि पितामह ।। 


अर्थात्‌ है पितामह भीष्माचार्य जी! इस स्थावरज॑गमात्मक सम्पूरा जगत की सृष्टि किसने की ? 
प्रतय में यह जगत्‌ किसमें ज्ञाकर लीन होंता हैं ? इस वात छो हमें बताये । इस प्रकार युविष्ठिर जी के 
द्वारा पूछे जाने पर सीष्माचाय ने कहा कि-- 
नारायणो जगन्पू तिरनत्तात्मा सनातन: ॥॥ 
ऋषपयः पितरो देवा महानुतानि धातव: । 
जज्भमाजड्भरमं चेद जगनच्नारायगाजूवम्‌ ॥| 
अर्थात्‌ अपरिच्छिन्न स्वरूप वाल समातन नारायण ही विश्वरूप लकर विराजमान हूँ। इत्यादि 
कहकर भीष्साचाय ने अन्त में कहा कि ऋषय इत्यादि । अथत धर्म का उपदेश एवं अनुष्ठान करने बाले 
ऋषिगण, धर्म से आराध्य होने वाले पिठृगण एवं देवगण, आकाश आदि पंचमहाभृत, उनसे होने वाले 
चर्म इत्यादि सात धातु अर्थात्‌ देह घारक द्रव्य-जों घर्मेफल के भोग में उपकरण बनते हं-तथा स्थावर 
जंगमात्मक सोक्ठृबग यह सम्पूर जगतू नारायण से उत्पन्न हुआ है। जगत के अन्तगेत उपय क्त सभी 
पदार्थ नारायण से उत्तन्न हुये हैं महामारत के इत बचनों से तारायण परतत्त्व एवं परत्रह्य सिद्ध हीते हे । 
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श्रीविष्ण॒ुपुराए से भी यही अर्थ सिद्ध होता है। #रीविष्णुपुराण परमगप्रमाण गन्य है । प्राच्य ओऔत्तर 
दाज्षियात्य और पश्चिम देशीय सभी भारतीय शिष्ट विद्वन्महानुभावों ते सर्वध्म ओर सब्तत्तों की व्यवस्था 
देने के विषय में इस विष्युपुराण को पर्याप्त श्रमाण माना है। एक देशीय विद्वानों ने नहीं, किन्तु स्वेदेशीय 
विद्वानों न माना है, एकाघ शिशशों ने नहीं, किन्तु सभी शिष्टों ते माना हैं, एक्राथ व्यवस्था मे से प्रमाण 
नं माना, झिन्त स्व धर्म एवं स्तर्तों की व्यवस्था के विपय में इस विष्णुपुराण को परमप्रमाण माना 
है । यह श्रोविष्णुपुराण का वैशिष्टय है। इसके प्रामाण्य के बिपय में किसी का भी मतभेद नहीं हैं । इस 
प्रकार सरवमान्य होकर यह पुराण सर्वशिष्टों के द्वारा समाहत है| इस विष्णुपुराण में श्रीमत्रेय जी प्रश्न कर्ता 
एवं श्रीपराशरत्रह्मर्ति उत्तरदाता हैं। मैत्रेय जी ने श्रीपराशरत्रह्मर्षि से वेद वेदाज्ञ ओर वेदान्त उपनिषदों का 
अध्ययन करके रूप कुछ जान लिया है। तथापि अन्यान्य शाखाओं का अध्ययन न होने के कारण मेत्रेय जी 
के मन में यह सन्देद है कि हमने अधवीत शाखा से यह जाना है कि जगत्‌ के जन्म आदि का कारण बद्द है 
यदि दसरी शाखाओं में-- जिनका अध्ययन हमको नहीं हुआ है--दसरी ही कुछ वात ब्शित हो तो क्या 
क्या जाय | उसे पूछकर जानता चाहिये। इस अमिप्राय से मैत्रेय जी ने सामान्यरूप से यह ४शन पराशर 
ब्रह्मर्षिं के सामने रक्खा कि ज्ञगत्‌ के जन्म आदि का कारण क्या हैं, सब शाखाओं के मम्मे की समझकर 
हमको उत्तर दिया जाय। मैत्रेय जी का यह प्रश्न सामान्यरूप को लेकर हुआ है। मेत्रेय जी ने ऐसा प्रश्न 
नहीं रक्खा कि श्रीविधु के परतत्व के विषय में कहिये या शिवज्ञी के बड़प्पद के विषय में कहियथे 
इत्यादि | यदि इस प्रकार प्रश्न रक्खे होते तो बह प्रश्न अवश्य विशेषविषयक माना जाता। मैत्रेय जी ने 
विशेवविषयक प्रश्न त रखकर सामान्यविषयक प्ररन ही रखा। यदि मैत्रेय जी का प्रश्न एवं पराशर जी का 
उत्तः विशेषविषयकर होते तो यह कहां जा सकता कि प्रश्न करने वाले के अभमत अथ के विपय में उत्तर 
दिया गथा है, इससे वह अर्थ सबंशाश्नपं॑मत सिद्ध नहीं हो सकता। बिष्णुपुराण में मैत्रेय जी के द्वारा 
सामान्यरूप को लेकर प्रश्न इस प्रकार रखा गया है कि जगत्‌ के जन्म आदि का कारण कोन है ? उत्तरदाता 
अीपराशर ब्रह्मषि ने “विष्णों: सकाज्ञाददुभतम इत्यांद श्लोकों से यह उत्तर दिया कि यह जगत श्री वि प्शा 
भगवान्‌ से उत्न्न हुआ है इत्यादि । श्रीविध्णु भगवान को जगत्कारण सिद्ध करने वाला यह उत्तर विशेष 
रूप को लेकर प्रवृत्त हुआ है। सामान्यविषयक प्रश्न के विषय में विशेष रूप को लेकर प्रवृत्त इस उत्तर से 
श्रीपराशर जी का यह भाव व्यक्त होता है कि जगत्‌ के जन्म आदि का कारण श्रीविष्णु भगवान्‌ ही हैं, उसे 
कह देना चाहिये जगत्कार एतत््व को हम विशेष रूप से सममते हैं, सब्छ्िष्य को उसे अवगत कराना ही 
चाहिये। तत्तस्थिति ऐसी है, इसे क्‍यों छिपाया जाय । इसलिये श्रीपराशर ब्रह्मर्षि ने विशेष रूप को लेकर 
उत्तर दिया। जगस्कारणतस्व के विषय में प्रश्त किया गया। शओीविष्णु भगवान को जगत्कारणतत्व कहकर 
उत्त दिदा गया। इन प्रारस्भिक प्रश्न प्रतिवचर्नों से सिद्ध होता है कि श्रीविष्णुपुराण बह्य के स्वरूपविशेष 
का प्रतिपादन करने के लिये ही प्रदत्त हुआ है। यह अर्थ स्मान्य है। इस विष्णुपुराण के प्रारम्भ में 
वशित अश्न एव उत्तर से »विप्णु भगवान्‌ जगत्कास्ण परतत्त्व सिद्ध होते हैं। उपक्रम और उपसंहार से 
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ग्रन्थ का तात्पर्य समम में आता है। उपयु क्त उपक्रम से सिद्ध होता है कि श्रीविष्णु भगवान्‌ को परतस्व 
ध » ३७ 
दर करने में श्रीविष्णुपुराण का तातये है। उपसंहार भी इसके अनुकूल है। उपसंहार में श्रीपराशर- 
त्रकषषि कहते हैं कि-- 
प्रकृतिया मयाउष्ख्याता व्यक्ताव्यक्तस्वरूपिगी ॥। 
पुम्पश्चाप्युभावेतो. लीयेते. परमात्मनि ॥। 
परमात्मा च सर्वपामाधार: परमेदवर: । 
विष्णुनामा ख॑ वेदेषु वेदान्तेपु च गीयते ॥। 


4 


अर्थात्‌ व्यक्त ओर अव्यक्त स्वरूप वाली :करति-जिसे मेंने कहा था--और पुरुष ये दोनों प्रलय- 

काल में परमात्मा में लीन हो जाते है। वह परमात्मा सब के आधार एवं परमेश्वर हैं। उसका नाम विष्णु 
है | +८जगु नाम वाले वह परमात्मा वेद और वेदारन्तों में वशित हैं। अग्ति इत्यादि सभी शब्द अग्नि 
आदि देवताओं के अन्तर्याम्री बने हुये परमात्मा श्री विष्णु भगवान्‌ के बाचक हें। इस प्रकार बह 
परमात्मा सभी राच्दों के वाच्यार्थ हैं। वेद ओर वेदान्तों में परमकारणतत्त्व की वतलाने वाले सभी शब्द 
श्री विष्णु भगवान को ही परम कारण बतलाते हैं। इस उपसंहारस्थ बचन से श्री विष्णु पुराण का 
थ्री विष्णु को परतत्त्व सिद्ध करने में तापये अभिव्यक्त होता है। किच, जिस प्रकार मंपूर श्रुतियों में 
एक नारायणानुवाक केवल परतस्तव का प्रतिपादन करने के लिये अवृत्त है उसी प्रकार यह विष्णु पुराण भी 
केवल परतत्त्व का प्रतिपादन करने के लिये प्रवृत्त है। यह अथ उपक्रम उपसंदार से व्यक्त होता है। डपक्रम 
में मैत्रेय जी का प्रश्त इस प्रकार बशित है कि-- 

सोष्हमिच्छामि धर्मज्ञ श्रोत्रु लत्तोी यथा जगत 

बभूव भूयरच यथा महाभाग. भविष्यति ॥! 

यस्मयं च जगईद ब्रह्मतू यतब्चेतच्राचरम्‌ । 

लीनमासीयथा यत्र लय्मेष्यति यत्र च॥ 


अर्थात्‌ है धर्म | में आपसे यह सुनना चाहता हूँ कि यह चर:चर जगत पूष काल में क्रिस से 

उत्पन्न हुआ, इस जगत का उत्पादन कारण एवं विमित्त कारण कोन था, क्या दोनों कारण एक ही था, 
था भिन्न था? यह जगत किम प्रकार उसन्न हुआ, क्या यह जगत शुल्य है, अथवा श्रम से दिखाई देने 
वाला वितते पद्राथ प्रवा किसी का स्वरूप परिणाम है, अथवा किसो का सद्वारक परिणाम है ? साव यह 

है कि अगव्कारणतत्व ने दूसरे किसी के द्वारा इस जगत को उतजन्न किया हो तो यह जगत सद्बारक अर्थात्‌ 
किसी के द्वारा होने बाला परिणाम लद्ध हाता हू | उपय क्त प्रकारों में किस प्रकार स यह जगत उत्पन्न 
था ? उत्ता झाल में भो यह जगत कितसे क्रिप प्रकार उसन्न होने वाला हे ? मेने जिन वेद शास्त्रों क 


कि ही क५ 


अध्ययन नहीं किया है, यद्रि उन शाखाओं में विभिन्न कार्लो सें विभिन्न काएए से विभिन्न प्रकारों से जगत 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


न श्‌ (5 9 हे 
# वेदाथसंग्रह: # 


रु 
८प्धे 
्‌ 





की उत्पत्ति वतलाई गई हो तो कृपया उसे भी बतला दिया जाय । “यव्मयं च जगद ब्रह्मन” हे बहन ! इस 
जगत की घ्थिति का कारण कान हैं ! सस्थाति कारण दो प्रकार का हो सकता है। (४) वाहुर रह कर 
स्थिति को सम्हालता हैं । (२) दसरा अन्दर कण २ में व्याप्त रह कर धारण करता हुआ स्थिति का कारश 
बनता है । इन दोनों स्थिति कारणों को में जानना चाहता हैं । यह जगत पृवेकाल में किस में लीन था, 


केस लोन था, उत्तर काज् में किसमें लीन होगा, किस प्रकार ज्ञीन हांगा। इन सब वाता का से जानती 
चाहता हैं। यदि अनवीत शाखाओं में विभिन्न कालों,में बिभिन्न लयकारण तथा लय के विभिन्न श्रकार 

ये गये हों तो उनको भी बता दिया जाय । इस प्रकार शिष्य मैत्रेय जी मे जगस्कारण परजहा के विषय 
में प्रश्न किया है | इस प्रश्न को लेकर विष्णु पुराणका आरम्भ होता है । यह पश्व सामान्य रूप को लेकर 
प्रवृत हुआ है। अमक देवता के विपय में कहिये, इस प्रकार विशेष रूप को लेकर यह प्रश्न प्रवृत्त नहीं हुआ 
है| इस सासान्य प्रश्व का उत्तर सामान्‍य रूप को लेकर भी दिया जा लकतः हैं। परन्तु गुरु श्री पराशर 
बरह्मपि ने यह विचार किया झि सामान्य रूप से उत्तर देने पर भी फिर शिष्य को विशेष ड्ज्लिसा होगी ही, 
ये विशप रूप को लेकर हा उत्तर देवा उचित हैं, उससे विशेष जिज्ञासा भी शान्त हो जायगा। 


| 
यंट्ट सावकर श्री पराशर त्रह्मवि ने शिप्यवरास्सल्य से प्रेश्त होकर इल प्रकाश! विशेष रूप का लेकर उत्तर 


विष्गों: सकाणादुदूभूत॑ जगत्‌ तत्रेव च स्थितम्‌ । 
स्थितिसयमकर्ताइपा. जगवी5स्य जगच्चय सं: । 


अर्थात्‌-जगतन्‌ श्री विष्णु भगवान से उत्पन्न हुआ है। आज्ञ कल्न का जगत ही नहीं किस्तु 

अतीत ब्रह्मकल्पों में जितने जगत उत्पन्न हुये हैं, वे सभी श्री विष्णु भगवान से ही उत्पन्न होंगे। यह बात 
नहीं कि विभिन्न कालों में विभिन्न ज़गत्कारण होते हों । सभी कारों में एकमात्र श्री विष्णु भगवान हो 
जगतू का आदि कारण हैं। विष्णु शब्द में विद्यमान अथप्रतिपादिका शक्ति दो प्रकार की हैं 
(१) योग शक्ति ओर (२) छूढ़ि शक्ति। विष्णु शब्द में अन्तगत प्रकृति और प्रत्यय 
के अर्था' के अनुसार अथे करना योग शक्ति है । उल्त योग शक्ति के अनुसार विष्णु शब्द व्यापक तत्त्व को 
वतलाता हैं । रूढ़ि शक्ति के अनुसार विध्यु शब्द व्यापक नारायण भगवान को बतलाता है। इससे सिद्ध 
होता है कि श्री नारायण भगवान से जगत उत्पन्न हुआ है। श्रीयन्‍्तारायण भगवान जगत्कारण तत्त्व को 
विशेष रूप में उपस्थित करके श्री पराशर ब्रह्मणि ने शिप्य की सामान्‍य जिज्ञासा एवं विशेष जिज्ञासा को 
शान्त किया हैं। क्िच व्यापक होने से विष्णु भगवान चतना चेतन तत्तवों ने अन्दर बाहर व्याप्त होकर 
हते हैँ, इसके यह सिद्ध हाता है कि व्यापक विधतु सगवाव जब रहते हैं, तब व्याप्य चेतनाचेतन पदार्थ 


भी रहते हूं । व्याप्य स वित्ता व्वापक केसे रह सकता है। व्यापक नि्विकार विष्णु भगवान, साथ रहने 
वाले चेतना चेतन पदार्थों के द्वारा इत जगत की सृष्टि करते हैं। यह जगत श्री विष्णु भगवान्‌ का सद्दरक्क 
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अर्थात्‌ चेतनाचेतनों के द्वारा होने वाला परिणाम है| यह जगत शून्य नहीं है, विवत नहीं, न ब्रह्म का 
स्वरूपपरिणाम ही है, अपितु परअक्ष विष्णु भगवान का ही सद्गाक परिणाम हें। सृष्ठि का यह प्रकार 
ध्यान देने योग्य है । “जगत्‌ तत्व व स्थितम्‌” जगत्‌ कहाँ लीन होगा, जगत के लग का स्थान कौनसा हैं ! 
इस प्रश्न का यह उत्तर है कि जगत्‌ उस श्री विष्णु भगवान में ही लीन होगा, बह भी चेतनाचतनों में ल्लोन 
होकर उनके द्वारा श्री विष्णु भगवान में लय को प्राप्त होगा । “स्थितिसंयमकर्ताञ्सो जगत: ” यह विध्णु भगवान 
ही जगत का संहार करते हैं, तथा बाहर रहकर स्थिति का कारण बनते हैं। इसस सिद्ध हुआ कि बाह्य 
स्थितिकारण एवं लय कारण श्री विष्णु भगवान हैं। आन्तरस्थितिकारण के विपय में ज्ञा प्रश्त किया 
गया है उप्तका उत्तर यह है कि “जगन्च म:” यह जगत श्री विष्णु भगवान ही है क्योंकि वे इल जगत के 
न्द्र अन्तर्यामी के रूप में विशज्षमान होकर, अन्दर रहकर, स्थिति को सम्हालते हुए जगदरूप की धारण 
कये हुए हैं। इस प्रकार शिष्य के सव प्रश्नों के उत्तर इस श्लोक में दिये गये हें । उससे सष्द हा जाता 
है कि श्री विष्णु पुराण श्री विष्णु भगवान को जगत्कारण परतत्त्व परब्रह्म सिद्ध करने में तालय रखता हैं । 

श्री जिष्णु पुराण में, नमस्कार रलोकों के बाद जो श्लोक कहे गये हे, उनसे श्री विष्णु भगवान का 


अल 


जगत्क:रखत्व पुष्ट हो ज्ञाता है तथा श्री भगवान के स्वरूप का तास्विक विवेचन भी लि हो जाता हैं । 


पर: पराणशा परमः परमात्मात्मसस्वित: । 

रूूपवगा[दिनिर्देशविशेषणविवजित:ः || 

ग्रपक्षयविनाणारभ्यां परिणामद्धिजन्मणि: । 

वजित: शकक्‍यते वक्‍त यः सदास्तीति केवलम्‌ ६ 
अर्थात्‌ पूर्बोदाह्रत “विष्णो: सकाजात्‌” इस श्लोक से श्री विष्णु सतवान का ज्गत्कारण कहा गया हैं । 
अपरिच्छिन्न होने पर ही श्री विष्णु भगवान इस विशाल ज्ञगत का कारण बन सकते हैँ। परिच्छिनन ही ने 
पर परिमित कार्या' का ही कारण बन सकते हैं अपरिमित कार्या' का नहीं | परिच्छिन्न कारण से अपरितित 
काय उत्पन्न नहीं हो सकते | श्री भगवान के सवकारणत्व सिद्ध करने के लिये उनकी अपरिच्छिन्तता का 
वन करना चाहिये | वह अपरिच्छिन्षता “पर: पराण्यम्‌” इत्यादि श्लोकों से कही जातो है। श्रुति ने भी 
सन्‍्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म” कह ऋर परअज्म को अनन्त कहा है। अनन्त शब्द का अथ है अपरिच्छिन्न | जिसमें 
परिच्छेद न हो वह पदार्थ अपरिच्छिन्न कहा जाता है | परिच्छेद तीन प्रकार का है। (१) कालपरिच्छेद-- 
क्रिमी काल में होना और किसी काजल में न होता यही पदार्थ का काज्परिच्छेद है। यह परिच्छद ब्रक्न में 
हीं क्योंकि वह सभी कार्लों में रहता है। (२) देशपरिच्छेद-किती देश में होता और अन्य देशो में न 
खूद है। यह परिच्छेद ब्रह्म में नहीं क्योकि बह सभी देश में रहता हैं । 
(२) बम्नु परिच्छद--किपी बन्नु के रूप से होना ओर अन्य वस्तओं के रूप में न हाता यह बम्तुपरिच्छेद है, 


के ०५. 


है के है अर अब 
यह परिच्छिद ब्रह्म में नहों क्योंकि बह लवास्तियामी होने कार ए सर्व रूपों की घारण करता दुआ से 


लन्ड 


हु 7) 


ञ 
है 
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पस्तुओं के हूप में विद्यमान रहता है| सबे वन्‍्तुओं के वाचक शब्दों के अभिष्ठित होने से अन्‍्तर्यामितत्त्व 
बस्तुपरिच्छेद रहित हो जाता है। पखद्म में उपयुक्त तीनों प्रकार का परिच्छेद नहीं लगता | इस लिये वह 
श्रतियाँ में अनन्त कहा गया है। उसी प्रकार “परः पराणाम्‌” यह विष्णु पुराणरलोक श्री बष्छु भगवान 
को त्रिविधपरिच्छेदरहित वतलाता है । इससे श्री ब्िष्णु भगवान परम्ह्म मिद्ध होते हैं।“परा: पराणां 
परम: ब्ह्मादि देवगण अन्य जीवों की अपेक्षा अधिक काल तक जीवित रहते हैं। अत एव ब्रह्मा जी की 
आयु पर अर्थात्‌ सबसे वड़ी कहलाती है। अधिक आयु वाले ब्रह्मा आदियों से भी श्री भगवान अधिककान- 
जीवी होने से बड़े हैं। श्री भगवान सभी कालों में विद्यमान रहते हैं। उनके विषय में यह नहीं कहा जा 
सकता कि वे अमुक काल में रहते हैं अमुक काल में नहीं | इससे श्री मगवान का कालापरिच्छेद कहा गया 
है। परमात्मा" श्री भगवान सर्चत्र व्याप्त होकर रहते हैं. वे सभी देशों में रहते हैं, इससे देशापरिच्छेद 
| गया है। “आत्मसस्थित:” श्री भगवान अपने वल्न पर ठिक्के हुये हैं, अन्य सभी चेतना|चेतन पदार्थ 
श्री भगवान का आज्य लेकर सत्ता श्राप करत हैं। स्व वस्तुओं के अन्दर रहकर श्री भगवान सर्वे वस्तुओं 
को घारण करते हैं। वे सर्ान्तर्यामी हैं, वहुरूपिये की तरह विश्वरूप से वे ही प्रकट हैँ | इससे वम्तुपर्च्छि 
दाभाव कहा गया हैं। इस प्रकार पूर्वाध से त्रिविधपरिच्छेदासाव बर्शित हुआ हैं। आगे इन तीनों 
परेच्छेदा का अभाव विस्तार से वतलाया ज्ञाता हैं | उपमें कालपरिच्छेदामात् को विम्तार से बनेल्ाते 
हुये श्री भगवान को कालपरिच्छन्न पदार्थों से व्याबुत अर्थात्‌ भिन्न कहते हैं। लोक में ज्ञो पदार्थ 
कालपरिच्छिन्न रहता हैँ अर्थात्‌ किस्ती काल में रहता हैं तथा अन्य काल्नों से नहीं रहता है 
उस कालपरिच्छिन्न पदार्थ में ये स्वभाव देखने में आते हैं। उस पदार्थ में गुण और क्रिया इत्यादि रहते 
| ये उस पदार्थ में विशेषण बनकर रहते हैं.। इन धर्मा' को बतलाने वाले शब्द उम धर्मी पदार्थ तक को 
ज्ञात है| इस प्रकार काल्मपरिच्छन्न घटादि पदार्थ उययु क्व धर्मा' से युक्त एवं उन धर्मो' के बाचक 
दो का वाच्य वन कर रहता है| कालयरिच्छिन्न पदार्थ इस प्रकार के होते हैं| श्री भगवान कालापरिरि 
अतः जात गुण और क्रिया इत्यादि विशेषों से रहित है तथा उन्त विशेषशों को बतलाने वाल्ले 
शब्द के द्वारा नही बतलाये ज्ञा सकते हैं। यह श्री भगवान की विशेषता हूं क्योंकि वे कालपरिच्छेदरहित 
हूँ । किच, कालपरिच्छिन्न पदार्थो' में ६ भावविकार होते रदते हैं। श्री भगवान में वे बिका: नहीं हाते हैं 
छः आव्रवकार ये हूँ (१) जन्म ले लेना, (२) विद्यवाव हानता, ६ बढ़ता, (४) एक रूप से परिणाम को 
प्राप्त दात रहना, (५) घटना और (६) नष्ट होना | ये काल दिच्छन्न पदार्थों में हुआ करते हैं। श्री भगवान 
में यबिकार न श्री भगवान के विपव में इतना दी कहा जा सकता है कि वे सदा रहते हैं। मारंंत 
। 5 मे खल्पास्ठम पदाथा में जत्वादि स्वभाव रहते हैं वे ज्ञात्यदि वाचक पदार्थो' से अभि ते होने 
3 उनम छः भावविफार होते हूँ श्री भगवान में ये सब बातें नहीं हैं। वे सदा एक रूप से विद्यम् 
रहते हैं । अतग्व वे कालापरिच्छिन्न माने जाते हैं । आगे दा रत्ञाक श्री सगपान को देशापरिफ) हे 
वतलाते हैं| वे ये हैं कि-- 3 कम 
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सर्वत्षानमों समस्त च वसत्यत्रेति वे बतः । 
ततः से वासदेवेति विद्वदृनि३ परिपठयतले ॥। 
लतदू ब्रह्मा परम नित्यमजमक्षयमव्ययम्‌ | 


एक्रब्वरूप॑ वे सदा हेयाभावानह्वच निर्मेलम्‌ ।। 


अर्थात्‌ श्री भगवान बासुदेव कहलाते हैं। वासुदेव शब्द की व्युत्पत्ति पर ध्यान दिया ज्ञाय तो 

प्रतीत होगा श्री भगवान देशपरिच्छेद से रहित हैं। बासुदेव शब्द बासु” और “देव” इन शब्दों के 
समास से बना हैं “वास” शब्द की व्युत्पत्ति दो प्रकार की है। (१) वसतीति वाघु: (०) वसत्यस्मिन्निति वासु: 
प्रथम व्यूलत्ति के अनुसार यह अर्थ निकल्नता हैं कि श्री भगवान सवेत्र निवास करते हैं इन लिये “बास” 
ते हैं | द्वितीय व्यत्त्ति के अनुसार यह अथ्थ निकल्त। हूँ कि श्री भगवान में सब पाया का निवास 

होता हैं । इस लिये श्री भगवान “बासु" कहलाते हैं। इस प्रकार श्री भगवान सब्र में तिब्रास करते हुये 
तथा सबका निवासस्थान बनते हुये लीला करते रहते हैँ इस लिये वे दामदेव कहलाते हैं । 
इस वासदेव शब्द की दो शक्तित्रां हैं । (१) योगशक्ति ओर (२) रुढ़िशक्ति | यह वाशदेव शब्द योगशक्कि 
के अनुसार सत्र निवास करने वाल्ल तथा सवको अपने में निवास देने बाले ल्लीज्ारसिक सगवान को 
बतलाता है| यह शब्द रुढ़ि शक्ति से श्रोमन्तारायणु भगवान को वतज्ञाता हैं। इस प्रकार यांगरूढ यह 
बासुदेव शब्द श्रीमन्‍्नारायश भगवान को सबत्र निबास करने बाला तथा अपने में सबको निवाम देने वाज्ञा 


/0॥ | |? 


वतलावा है। श्री भगवान का सत्र देशों में निवास होने के कारतशा इस शब्द से श्री भगवान की देशब 
परिच्छेदरदितता वतज्ञायी जाती है| इससे श्री भगवान देशापरिच्छिन्न सिद्ध हये । 


#7+ 


यहाँ पर एक प्रश्न होता है कि श्रति ने “तत्यं जानमनन्त ब्रह्म” कहकर परत्रह्म को अनन्त अर्थात्‌ 
त्रिविधपरिच्छेदरहित कहा गया है। यहाँ बासुदेव भगवान को त्रिविधपरिच्छेदरहित कहा ज्ञाता हैं। 
यह केस संगत हैं इस प्रश्न का उत्तर देते हुये श्रीपराशर त्रह्मषि “तद्‌ ब्रह्म परमम्‌” इस श्लोक से कहते हैं 
कि वह बासुदेव ही परम्म हैं । परबद्य है “अ्रजम्‌” अर्थात्‌ उसका जन्स नहीं होता, जन्म के बाद ज्ञो 
अप्तित्व ध्राप्र होता है बेसा अस्तित्व भी उसमें नहीं। बह परत्रह्म “अक्षयम्‌" है उसका नाश नहीं होता । बह 
प्रब्रह्म “अव्ययम्‌ हे अवाॉत्‌ बदता भी नहीं | “र॒क स्वरूपम्‌ ' बह परत्रद्म एक स्वरूप से रहता है न उसमें 
बुद्धि होती हैं और न बिपरिणासावस्था होती है | इसप्रकार परत्रह्म नित्य हैं सदा रहने वाला है। इन विशेषज्ञों 
से सिद्ध होता है कि परतक्म जन्म इत्यादि छः सावविकारों स युक्त अचेतत पदार्थ से सबेथा विज्नक्षण है । बह 
म्‌' हैँ उसमें मललिनता स्थान नहीं पाती । बद्ध जीव सल्रिन हैं । इस विशेषण से परत्रह्म वद्ध- 

बों से विल्नक्ष होता है | किंच परतझ्म कभी भी दोप न होने से सदा निर्मल्ल रहता है। मुक्त जीव 
भी पू्वावस्था में सज्ञिन रहते हैँ | इस विशेषण से परत्रह्म मुक्त जीयों से विज्ञज्षण सिद्ध होता है। क्रिच 
प्रब्रह्म “वरमम्‌' है, उतले बढ़कर कोई नहीं होता । तित्यलूरियों से बढ़कर ईश्वर होते हैँ इस विशेयण से 


छा 


हि। 


प्रत्रह्म “निर्म 


/ 
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सिद्ध होता है कि परत्रह्म निव्यमृरियों से विल्क्षण है। इस प्रकार जो परतरह्म अचेतन एवं बद्ध मुक्त नित्य 
चेतनों से अत्यन्त वि्कक्षण है बह परत्रह्म वासुदेव ही है| “सत्यं ज्ञानमनस्तं ब्रह्म” इस्त श्रुति ने “अनन्त 
पद से योगशक्ति के द्वारा परत्नह्म को त्रिविधपरिच्छेदरहित बतलाया, साथ ही रूृढ़िशक्ति से उस परअह्म 
को विध्णु भगवान कहा है । “अनन्त” ऐसा विष्णु भगवान का नास है । विष्णु भगवान को परत्रह्म कहने 
में ही श्रुति का तात्यय है । उस ताथये को समझ कर यहाँ श्री बासुदेव भगवान को परत्रद्म कहा गया 
है| वासुदेव विष्णु ओर नारायण इत्यादि शब्द एक ही अथ के वाचक हैं । 


पा ७ हे ही के कण ८5 शक 6 हे के 
आग श्री पराशर त्ह्मर्षि ने विष्णु भगवान की वच्तुवर्च्छिररहितता का विवरण करते हू 


तंदेव मबमेबेतंद व्यक्ताव्यक्तस्वस्पवत्‌ । 
तथा पूुम्परुपेणश कालरूपेण च स्थितम्‌ ।। 
अर्थात्‌ बह परत्रह्म व्यक्त एवं अव्यक्त स्वरूप वाले इस जद़पपद्व के रूप में, पुरुष के रूप में एवं 
काल के कप में अवस्थित हैं। चेतनाचेतन एवं काल परत्ह्म का शरीर है। परत्रद्य इन शरीरों को घारण ऋर 
इन पदार्थों के रूप में विद्यमान है । सर्बान्तर्यामी होने के कारण विश्वकूप को लेकर विराजमान रहता है । 
यही परनह्म का वस्तुपरिच्छेदाभाव है । इस अकार शीरासानुजस्थामी जी ने भी विष्यापराण के प्रारम्भ भें 
पाठित शलाका का उद्धरण देकर कहा दे कि श्री विष्णु भगवान जो परतक्ष्य सिद्ध करने में इस पुराण का 
तात्पय है ! 


| *ः ॥॥ 3 र4)] 


विष 


स क्री विष्णुपुराण के उपसंहार में विद्यमान शत्लोकों से यह सिद्ध करत हूँ. कि श्र 
का भगवान के परत्व में त/सय है । थे श्लोक ये हैं कि-- 
से सवस्ृतप्रकृति विकारान्‌ गुणादिदोपाइच मुने व्यतीत । 
प्रतीतसरवावरणो5खिलात्मा तेनास्तृत यद्‌ भ्ुवनान्तराले ।। 


>वजातु- सुन, बह इश्बर सर्थ भृर्ता का मूल कारण बनने बाली प्रकृति, महतत््व इत्यादि विकार 
मत्त्व रज्ञ और तमोगुण एवं उनसे होने वाले राग हे ष और दुख इत्यादि दोषों से विशेष करके ८५ श्ह्ने 
वाला है। वह सत्र तरह के ज्ञान के आवरणों से रहित है । वह सर्व जगत का अन्तरात्मा ह्। तक 
ये से विद्यमान सभी पदाय उससे व्याप्त हैं। इस प्रकार इल श्लोक से सर्वेश्वर सर्व दोषों से र 
तल्ञाय गये । 
नमस्तकल्यागागुणात्मकोज्सी, स्वृक्तिलेशोद्धुनभूतवर्म: 
इच्छागुही त। भिमतोरु घिताशेपजगद्धितोड्माँ. ॥ 
अर्थात्‌ सबको अनुकूल होना तथा सबको मंगलकारी होता यही से श्वर के दिव्यात्मस्थकृप का 


स्वभाव है | इस 
3 रत प्रकार के उत्तम स्वभाव से संपन्न दिव्यात्म स्वरूप को मर्वेश्वर अपनाये हुये हैं। 
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सर्वेश्वव का यह दिव्यात्मस्वरूप अपनी शब्ति के लेशमात्र स जिविब कार्य वर्गों को वारण 
करता रहता है। इस प्रकार वह अनायास ही सबका धारक वना है! सर्वेश्वर का दिव्य मंगल विमश्नहू मी 
अत्यन्त विज्ञक्षण है। वे अपनी इच्छा से बढ़ २ अभीष्ट, अप्राकृत एवं दिव्य मंगल विम्रहों को धारण करतें 
रहते हैं। इन दिव्य मंगल विग्रहों से संपूर्ण गत के द्वितों को साथते रहते हैं ' जगत के हितों का माधता 
ही दिव्य मंगल विग्रह का प्रयोजन है | इस प्रकार इस श्लोऋ से श्री मावान का दिव्यात्मस्वरूप समस्त 
कल्याणों का निधि बतल्ाया गया है। 

तेजोदलैइवर्यमहावबोधसुवी यंशक्त्यादिमुरो क्राणि:..। 

पर: पराणा सकला न यत्र क्‍लेशादय: सन्ति परावरेणे ।। 


अर्थात्‌ श्री मगवान्‌ में अनन्त कल्याण गुण विद्यमान हैं । उनमें छः गुण प्रधान हैं, अन्यान्य गुण 
इनका विस्तार रूप है। वे छः गुण ये हैं कि (१) तेज् (२) वल्न (३) ऐश्वय (७) ज्ञान (५) बोये ओर (६) 
शक्ति | सब पदार्थों को अपने अधीन रखें किसी से दबे नहीं--इस गुण को तेज कहते हैं। सबको 
धारण करने की सामथ्ये बल है | सबका नियमत करना ऐश्वये हैं। सबको एक साथ प्रत्यक्ष में सदा स्वयं 
जानता यही ज्ञान है। ईश्वर का ज्ञान महान्‌ है, इससे वे स्वेज्ञ कहलाते हैं। अविकृत रहता बीये है । जगव 


5... आई 


का उपादान कारण वनने की क्षमता एवं अघटितघटनाशक्ति शक्ति है । ऐसे २ कल्याशगुणों की एक मह॒ती 


की. 3 कि... 


राशि श्रीमगवान में विशमान है । श्रीमगवान सर्वेश्रे छ ब्रह्मा आदि देवों से तथा नित्यसूरियों से भी अत्यन्त 


+ 


९ 26 


श्रेष्ठ हैं। वे छोटे बड़े मच पर शासन करने वाले हैं। उनमें कलेश कम, उनका फलमोग ओर सस्कार इत्यादि 
दोष सर्वेथा नहीं रहते हैं । इस प्रकार इस श्लोक से श्रीभगवान स्वकल्याणगुणसंपन्न बतल्ाये गये हैं । 

स ईइवरों व्यष्टिसमध्टिरूपोड्व्यक्तस्वरूप: प्रकटस्वरूप: । 

सर्वेश्वर: सर्वहक सर्ववेत्ता समस्तशक्ति: परमेश्वराख्य:॥। 

अर्थात्‌ परवद् वह ईश्वर ही है, वह ईश्वर से अतिरिक्त नहीं है | का्यावस्‍था में रबलेबाल जीब 

व्यष्टि जीव कहलाते हैं। कारणावस्था में रहने बाले जीव समष्ठि ज्ञीव कहलाते हं। ६ सभी ज्ञीव इेश्वर का 
शरीर हैं, ईश्वर इनका अन्तरात्मा है। कारणावस्था में रहने बाला अचतन पदांथ अव्यक्त कहलाता हैं, 
कार्यात्रम्था में आया हुआ अचेतन द्रव्य प्रकट कहलाता है। यह दोनों प्रकार का अचेतन शओ्ीमगंबान का 
शरीर है, इललिये वे सर्वेश्वर कह्दे जाते हैँ । किच, श्रीमगवान सामसान्यरूप से तथा विशेष रूप से सब पदार्थों 
को जानते रहते हैं। श्राभगवान सबंशक्ति संपन्न हैं। श्रीमगवान से बढ़कर कोई ईश्वर नहीं हू जो 
श्रीसमगबान के ऊपर शासन ऋर सके इसलिये श्रोमगवान परमेश्वर कहे जाते हैं। इस शज्नोक से चेतनाचेतन 
प्रपय्च श्रीभमगवान का शरार तथा री सरादान इस अपनी का आत्मा कहे गये ्य | 


+ 


सक्ञादत 


| 


न. 
43! 


ने तदस्तदोप झद्धा पर निर्मलभेकरूपम्‌ । 


महरयते वाःप्यधिगस्थते वा तज्जानमज्ञानमतोध्त्यदृक्तम्‌ ।। 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[07097]030९0 7#7णा - ॥:/0000075.0फत9,९0णा 


७ रण स * ले 
२० # वेदाथसम्रह: के 





अर्थात्‌ बह पस्वद्य परमात्मा श्रीविष्णु भगवान निर्दोष हैं, उनमें विकाररूप कोई दोष नहीं होता । 
विकाररूपी दोष प्रकृति में होते हैं, निर्दोष भगवान प्रकृति से विलक्षण हं। परमत्रह्म शुद्ध हैं, कमेच्श्यता 
ही बड़ी अशुद्धि है, वह चद्ध जीवों में होती है, शुद्ध भगवान वद्ध जीवों से विलक्षण हैं। परतह्म निमंल है। 
कर्मसम्बन्ध होने की योग्यता ही मल है, यह मल मुक्त जीवों में भी रहता है, वे क्मेसम्बन्ध होने के 
योग्य हैं अतरव उनमें पूर्वावस्था अर्थात्‌ संसारावस्था में कमेसंबन्ध रहता है, यह योग्यता श्रीभगवान में 
नहीं है इससे श्रीमगवान मु्तों मे जिलक्षण सिद्ध होते हैं। श्रीमगवान एकरूप हैं, उनके सम कोई नहीं, 
अधिक तो है ही नहीं, वे सदा प्रधान वनकर रहते हैं | यह योग्यता निव्यसूरियों में भी नहीं क्‍योंकि उनसे 
भी ओष्ठ श्रीमगवान विराजमान हैं। इससे श्रीमगवान नित्यसूरियों से विलक्षण होते हैं। इस प्रकार अचेतन 
पदार्थ एवं वद्ध मुक्त और नित्यचेतनों से अत्यन्त विलक्षण परतह्म जिस शाम्त्रजन्य ज्ञान से जाना जाता है, 
जिस यौगक ज्ञान से साक्षात्कृत होता है तथा जिस परमभक्तिरुपापन्न ज्ञान से प्राप्त होता है, वे ज्ञान ही 
ज्ञात हैं अर सव॒ अज्ञान ही कहा गया है। 

इस प्रकार उपक्रम एवं उपसंहार के प्रसंगों को देखने पर यही निर्णय करना पड़ता है कि श्रीविष्यु- 
पुराण परत्द्मस्वरूपविशेष का निशय करने के लिये अर्थात्‌ श्रीविधणुअगवान को परजद्वा एवं परतत्त्व सिद्ध 
' करने के लिये ही प्रवृत्त हुआ है । सामान्यरूप से प्रश्न एवं विशेषरूप से उत्तरों का उल्लेख होने से यही 
सिद्ध होता है कि इस पुराण का उपयु क् अर्थ को बतलाने में ही तापये है। अन्य पुराणविशेष भश्रश्नों 
को लेकर ही प्रवृत्त हें । इससे सिद्ध होता है कि प्रश्न करने वाले के अभिमत अथे को बतलाने के लिये वे 
पुराण प्रवृत्त हैं, यथाथे रीति से तत्त्वस्थिति को बतलाने में उनका तात्पय नहीं | श्रीजिष्णुपुराण के अविरुद्ध 
रीति से उन पुराणों का निर्वाह करना ही उचित है। यदि अत्यन्त विरुद्ध अर्थ ब्णित हो तो उसका 
अनादर ही करना चाहिये क्योंकि वे पुराण तामस हैं, रज एवं तमोगुण उनका मूल है, वे पुराण श्रुतियों से 
विरोध रखते हैं | इसलिये उन विरुद्ध अर्थों का अनादर ही करना चाहिये जो तामसपुराणों में बवशित हैं । 


त्रियुतिसम्यशंकाया: ममाधानम्‌ 
त्रिमूतिसास्यशंका का समाधान 


नस्वस्मिन्नपि---सृष्टिस्थित्यन्तकरणीं ब्रह्मविष्णुशिवात्मिकाम्‌। स संज्ञा याति 
भसंगवानेक एवं जनादंनः ॥ इति त्रिम्न॑त्तिसाम्धं प्रतोयते, नेतदेवस----एक एवं जनादंन 
इति जनादंनस्थेव बह्मशिवादिक्ृत्स्नप्रपठुचतादात्म्यं विधीयते । जगनज्न स इति पुर्वोक्तमिव 
विवृरमो ति--'स्रष्टा सृजति चात्मान विष्णा: पाल्यं च॒ पाति च | उपसंहियते चाश्ते 
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संहर्ता च॒ स्वयं प्रभु: ॥ इति च ख्रष्टत्वेवावस्थितं ब्रह्मार्एं सूज्य च संहर्तारं सहाय ज 
युगपल्चिदिव्य सर्वस्य विष्यातादात्म्योपदेशात्युज्यसंहाय भुताद्वस्तुत: ख्रष्ट्संहज्रोजिनादंन- 
विभृतित्वेन विशेषयों हृश्यते, जनादंनविष्णुशब्दयो: पर्यायत्वेन ब्रह्मविष्णुशिवात्मिका सिति 
विभ्वुतिमत एब स्वेच्छया लीलारथ' विध्ृत्यन्तर्भाव उच्चते, यथेदमनन्तरभेव  उच्यते-- 
पृथिव्यापस्तथा तेजो वायुराकाशसेव च । स्वेन्द्रियान्तःकररां पुरुषारुय हि यज्जगतु । 
स एवं सर्वभृतात्मा विश्वरूपो यतोडष्व्ययः । सर्मादिकं ततोडस्थेव भ्रतस्थम्ुपकारकस । 
स एवं सृज्य; स च सर्गकर्ता, स एवं पात्यत्ति व पाल्यते था इति, बह्माद्यवस्था- 
भिरशेषर्युत्त: विष्णुवंरिष्ठों वरदो वरेण्यः इति। अन्न सामतानाधिक रण्यनिर्दिष्टं 
हेयमिश्रप्रपंचतादात्म्यं भिरवद्यस्थय निधिकारस्य समस्तकल्यथाणगुणात्मकस्य ब्रह्मणाः 
कथघुपपद्चत इत्याशडूुच्य 'स एवं सर्वभृतात्मा विश्वरूपो यतोड्व्यया इति स्वयमेवोप- 
पादयति । स एवं सर्वेशवरेशबर: परकब्रह्मभूतो विष्णुरेव स्व जगदिति प्रतिज्ञाय 
'सर्वेभूवात्मा विश्वरूपो यतोड्व्यय इतिहेतुरुक्तः, वक्ष्यति च तत्सर्वं व॑ हरेस्ततुरिति । 
एतदुक्त,. भवति-अ्रस्थाव्ययस्थापि परस्य बह्मणो विष्णोविश्वशरीरतया 
तादात्म्यविरुद्धसिति, श्रात्मशरीरयोश्व स्वभावा व्यवस्थिता एवं । एवंभूतस्य सर्वेश्वरस्य 
विष्णो! प्रपंचान्तभ्‌ तनियाम्यक्कीटिनिविष्टब्रह्मादिदेवतियंड्मनुष्येघु तत्तत्ससाभ्षयरपीयत्वाय 
स्वेच्छाउवतार: पूर्वोक्त:। तदेतदुब्बह्मादीनां भावनात्रयान्वयेत कर्मवइ्यत्वसू, भगवत: 
परब्रह्मभृतस्य वासुदेवस्थ निखिलजगदुपकाराय स्वेच्छया स्वेनेव रूपेशा वेवादिष्ववतार 
इति च षष्ठेंड्शे शुभाश्रयप्रकरणु सुव्यक्तमुक्तत्‌। अल्य देवादिरूपेशावतारेष्वपि न 
प्राकृतों देह इति सहाभारते-'न भूतसड्ुसंस्थानो देहोइस्यथ परमात्मनः इति 
प्रतिपादितम्‌ । श्रुतित्व अ्जायमानो बहुघा विजायते-तस्यथ धीराः परिजानब्ति 
घोनिय इति । कर्मवद्यानां ब्रह्मादोबामनिच्छतामयि तत्तत्कर्मानुगुस्पप्रकृतिपरिणाम- 
रूपभूतसंघसंस्थानविशेषदेवा दिशरी रप़्वेशरूप॑ जन्मावर्जनीयसू । भ्रय॑ तु॒स्वब्बर: 
सत्यसड्ल्पो भगवानेवंभूतशुभेतरजन्भा5कुवंन्तपि स्वेच्छयः स्वेनेव निरतिशयकल्यार रूपेरण 
देवादिषु जगदुपकाराय बहुधा जायते । तस्पेतस्थ शुभेतरजन्माकुबतोइपि स्वकल्यारा- 
गुशानन्त्येन बहुधा योति बहुविधजन्म, धोराः--धीमतामग्र सरा जानन्तीत्यर्थ: । 


आगे शैवों ने एक पूर्व पद्द रक्खा । वह यह है कि श्रीविष्णुपुराण के एक श्लोक से ब्रह्मा, विष्णु 
ओर शिव इन त्रिपूर्तियों में लमवा लिद्ध होती है। शआीविष्णुभगवान को सबसे श्रेष्ठ केसे माना जाय ? वह 


कप, | 
लॉक यह है कि-- 
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सृष्टिस्थित्यन्तकरणी ब्रद्माविष्णुणिबात्मिकाम्‌ । 
स संज्ञा याति संगवानेक एवं जनादेतूः | 
अर्थात्‌ एक जनादन भगवान सृष्टि स्थिति और संहार करने वाले ब्रह्मा विष्णु और शिव ऐसे तीन 
नामों को प्राप्त होते हैं । इस श्लोक से ब्रह्मा विष्णु और शिव में साम्य प्रतीत होता है। श्रीविधणु भगवान 
ब्रह्मा और शिव से श्रेष्ठ नहीं हो सकते | यह शौवों का पूर्वपत्ष है। इसके समाधान में श्रीरामानुजस्वासी 
जी ने कहा कि, इस श्लोक से त्रिमूर्तियों में समता सिद्ध नहीं होती हैं। यहां पर “एक एवं जनादन-' 
कहकर जनादत भयवान का ब्रह्मा ओर शिव इत्यादि संपूर्ण प्रपद्च के साथ तादात्म्य अर्थात्‌ अभेद का 
वर्णन है। “ब्रह्मविष्णुथिवात्मिकाम्‌” यह बक्ति संपू जगत का प्रद्शनाथ है। इस श्रीविष्णुपुराण के उपक्रम 
में “जगच्च सः” कहकर श्रोविष्णुभगवान का जगत के साथ तादात्म्य बशित है। उसका विवरण यहां पर 

हो रहा है। जगत के साथ श्रीभमगवान के तादात्म्य का ब्णन आगे भी मिलता है। वह श्लोकयह है कि--- 

सृष्ठा सृजति चात्मानं विध्णु: पाल्य च पाति व । 
उपसहियते चान्ते संहर्ता च॑ स्वर्थ प्रश्न: ॥ 

अर्थात्‌ श्रीविध्णु भगवान ही सृष्टि करने वाले हैं, भाव यह है कि सृष्टि करने वाल ब्रह्मा विष्णु 
हैं। श्रीविषणु अपनी ही सृष्टि करते हैं, भाव यह है कि सृष्टि को प्राप्त होने वाले सृज्यपदाथ भी श्रीविष्णु 
ही हैं। रक्षा करने वाले श्रीविष्णु हैं, रक्षा को प्राप्त करने वाले पदार्थ भी श्रीविध्णु ही हैं। अन्त में उपसंहार 
को प्राप्त होने वाला पदार्थ श्रीविष्यु हैं. तथा उपसंदार करने वाला रुद्र भी स्वयं प्रभु श्रीविष्णु भगवान ही हैं । 
इस श्लोक में सृष्टि करने वाले त्रह्मा सृष्टि को प्राप्त होने वाले सृज्यपदार्थ संहार करने वाल्ले रुद्र तथा 
संहार को प्राप्त होने वाले संदायपदाये का ए5 साथ निर्देश करके इन सबका श्रीविष्युमगवान के साथ 
अशभेद का बर्णन है | सृज्य एवं संहाये पदार्थों का श्रीविष्यु के साथ जिस प्रकार का अभेद होगा उसी 
प्रकार का ही अम्ेद त्रह्मा और शिवजी को विष्णु के साथ होगा | सृब्य एड संहाये पदार्थ श्रीमगवान का 
शरीर है, श्रीभमगवान इनके अन्तर्यामी हैं, इस शरीरात्ममाव को लेकर उनका विष्णु के साथ तादात्म्य 
वशित है, इससे वे श्रीमगवान की विभूति (नियन्तव्य पदार्थ) सिद्ध होते हैं। उसी प्रकार ही ब्रह्मा और 
शिवजी श्रीभगबान के शरोर हैं, श्रीमावरान इनमें अन्तर्यामी हैं । इनमें शरीरात्ममाव संबन्ध है, इस संबन्ध के 
कारण इनका श्रीविष्णुभगवान के साथ तादात्म्य वर्शित है | इससे ब्रह्मा और शिव श्रीमगवान की विभति 
सिद्ध होते हैं। अधीन रहने वाली वस्तु विभूति है। इससे यह विशेष फलित हुआ कि बह्मा और शिव 
स्वतन्त्र नहीं हैं, किन्तु श्री भगवान के आधीन रहने वाले हैं। इस विशेषता को-ब्रद्मा और शिवजी भी 
अन्यान्य पदाथों के समान श्रीमगवान के आधीन रहने वाले हैं, इस तत्त्व को वतल्ाने के लिये ही यहाँ 
तादात्म्य बशित है । ब्रह्म और शिवजी के साथ विष्णु का जो नाम लिया गया है बह अबतार के अभि- 
श्राय से लगा गया हू । उस श्लांक में विद्यमान विष्णु शब्द और जनादन शब्द एक अर्थ के बाचक हें। 


हा 
शो क्र 


नकी पर्यावता कोषसिद्ध है | चतुमु ख अ्मा का बाचक बद्यराठद और शिव शब्द जनादन शब्द का पर्याय 
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नहीं माने जाते हैं | विष्णु शब्द जनादेन शब्द का पर्याय माना जाता है । इससे ही प्रभाशित द्वोता है कि 
संपूर्ण विभूति के स्वामी श्री जनादन भगवान ने ही स्वेच्छा से लीला करने के लिये बिष्ययु के रूप में अह्मा 
और शिवजी के मध्य में अवतार ज्ञिया है। इस अवतार को व्यक्त करने के लिये श्रद्मा और शिवजी के 
मध्य में विध्यु भगवान अवतार हैं | यह अन्तर है। ऐसी स्थिति में उनमें समता हो नहीं सकती । 
ब्रह्मा और शिव इत्यादि संपूरों प्रपब-च परबद्य का शरीर एवं विभूति हे, शरीरात्म भाव के कारण 

अमर निर्देश होता है, यह अर्थ अतन्तर श्लोकों से सधष्ट हो जाता हैं। वे श्लोक यह हैं कि-- 

पृथिव्यापस्तथा तेजों वायुराकाशमेंत्र च॑। 

सर्वे निद्रमान्‍्त:कर गण पुरुषाख्य हि. यज्जगत्‌ ॥। 

से एव सर्वभुतात्मा विश्व्पी यतीड्व्यय: । 

सर्गादिक ततोड्चयेंव भुतस्थमुपकारकम्‌ ।। 

म एवं सृज्य: स च सर्मकर्ता स एवं पात्यक्ति च पोल्यते ने । 


बद्मागवस्थामिरशेपसृतिविष्णुवरिष्ठोी. वरदों वरेष्य: ॥ 


अर्थान्‌ प्रथ्वी, जल, तेज, बायु, आकाश सभी इन्द्रिय अन्तःकरण और पुरुष अथति जीवात्मा ये 

सब मिल्लकर जगत कहलाते हैं, यह जगत वह परतह्म परमात्मा श्री भगवान ही हैं। इस अभेदरनिर्देश को 
पुनने पर यह शंका द्वोती है कि परत्रह्म निर्दोष, निविकार एवं समस्तकल्याणगुण निधि हैं, ऐसे परबह्म का 
इस दोपों के भंडार प्रपञ्च के साथ अभ्ेद कैसे हो सकता है ? इस शंका का समाधान करने के लिये 
“स एवं सर्वेभ्वतात्मा विश्वरूपो यतोउ्व्ययः” छेम़ा कह्दां गया हैँ। उमप्तका अथ्थ यह है कि मर्वेश्वरेश्वर परत्रद्य 
विष्णु भगवान ही यह जगत हे इसमें सन्देह नहीं। इस अभदर्निदेश का यह तालये नहीं है कि जगत 
के साथ परतद्य का स्वरूपैक्य है । अपित तात्पय यह हैं कि परत्रद्म सब पदाथों का अन्तरात्मा है, सब पदाथ 
परबद्य का शरीर हैं। स्वयं निर्दाष एवं निविकार होते हुये भी वह परत्रद्म परमात्मा जगद् पी शरीर का घारण 
करके विश्वरूप वाले बन गये हैं। यह लोक में असिद्ध है कि शरीरवाचक शब्द आत्मा तक का जेघ कराते 
हैं; आत्मवाचक शब्द और शरीरबाचक शब्दों को क्ेकर अभेदरनिर्देश लोक में भी होता है। “ग्रात्मा मनुष्य 
बत गया” इत्यादि व्यवहार सिद्ध हैं| उसी प्रकार प्रकृत सें यह असेदर्निदेश है । यह विश्व परमात्मा का शरीर हैं, 
यह अर्थ “तत्स्व व॑ हरेस्तनु:” इत्यादि बचनों से भी सिद्ध होता हैँ । अशोतृ-न्‍यह सब कुछ श्रीभगवान का 
शरीर है। शरारात्मसाव को लेकर तादास्म्य मानने पर ईश्वर निर्दोष ही रह जात हैं । लाक में देखा गया है 
कि शरार आत्मा में स्वभाव व्यवस्थित रहते हैं, शरीर का स्वभाव आत्मा में नहीं पहुंचता तथा आत्मा का 
बभाव शरीर में नहीं पहुँचता । गौरबण किलो शरीर का स्वभाव बना है, बह शरीर में ही रहता हैं, 
आत्मा में नहीं पहँचता | ज्ञान सुख और दुःख इत्यादि आत्मा के घर्म हैं, ये आत्मा में द्वी रहते हैं, शरीर 
वर्स नहीं होते हैं। ऐसे ते विकार आर दाब इत्यादि उस चतनाचितन प्रपझच का--जो परमात्मा 

का शरीर है--बर्श है, यह अ्वहूच भें ही रहते बाबा है, पवात्मा का स्श नहीं करता । विविकरारत्व 
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निर्दोषत्व॑ और कल्याणगुण ये सब अन्तरात्मा परबह्म का स्वभाव है। यह स्वभाव परतद्य में रहता हैं, शरीर 
में नहीं पहुँचता | इस विवेचन से सिद्ध होता है कि विश्वशरीरधारी होने से परमात्मा जगत कहलाते 
हैं तो भी परमात्मा और जगत के असाधारण स्वभाव व्यवस्थित रहते हैं, एक का ध्वभाव दूसरे में नहीं 
पहुँचता इसलिये दोष प्रपच्च में रद्द जाते हैं, परमात्मा तक दोष नहीं पहुँचता, वे निर्दोष रहते हैं। 
“सर्गादिकम्‌” इत्यादि श्लोकों का यह अथ है कि स्वप्राशियाँ में होने वाला सृष्टि इत्यादि व्यापार इस 
परमात्मा के उपकार में आता हैं क्योंकि उससे परमात्मा को लीलारस मिलता है। इसमें कारण यही हैं 
यह विश्व परमात्मा का शरीर है, शरीर से आत्मा को उपकार मिलना ही चाहिये। इस श्रकार परमात्मा ओर 
जगत में शरीरात्मभाव होने के कारण ही यह कहा जाता है कि सृष्टि करने वाले बह्या ओर सृष्टि को प्राप्त 
होने वाले सृज्य पदार्थ परमास्मा ही हैं क्योंकि ये दोनों परमात्मा का शरीर हैं। रक्षा करने वाले मनु आदि 
देवगण ओर रक्षा को प्राप्त होने वाले जीवगण भी परमःत्मा ही हैं क्योंकि ये दोनों परमात्मा का शरीर हैं। 
संह[र करने वाले रुद्र आदि देवगण और संहार को प्राप्त होने वाले पदार्थ भी परमात्मा ही हैं क्योंकि ये 
दोनों परमात्मा का शरीर हैं | विश्वशरीरक परमात्मा विष्णु भगवान परस्परा से ब्रह्मत्व और रुद्रत्व इत्यादि 
अवस्थाओं को प्राप्र हुए हैं, वे ही बर देने वाले हूँ, वरेण्य अर्थात्‌ सर्वेश्रेष्ठ हैं अतएव प्राप्य बनने की 
योग्यता उनमें हैं। इन श्ल्ोकों में शरीरात्मभाव संबन्ध के कारण परमात्मा और जगत का अभेदनिर्देश 
किया गया है | 

सर्वान्तशत्मा सर्वेश्वर श्रीभमगवान प्रप»च के अन्दर नियाम्य कोटि में रहने वाले अद्या इत्यादि देवगण 
तियेक्‌ ओर मनुष्यों में उनको आश्रय देकर रक्षा करने के लिये स्वेच्छा से अबतार लेते हैं।वबैस ही 
ही एक अवतार “ब्रद्मविष्णुविवात्मिकाम्‌” इस समाम में विष्णु शब्द से निर्दिष्ट है। श्रीविष्णुपुराण में 
पृष्ठ अंश में शुभाश्रय अर्थात्‌ मंगलकारी एवं चित्त का आलम्बन बनने वाले ध्येय श्रीविग्रह की व्याख्या 
के प्रसंग में यह बात कही गई हैं कि ब्रह्मा इत्यादि देवगण कर्मम्रावना अ्रह्ममावना और उम्रयभावना 
तीन भावनाओं में किसी एक भावना से सदा सम्बद्ध रहते हैँ अतएव वे कमे के वश मे रहने वाले हैं, 
परब्रद्म वासुदेव भगवान संपूर्ण ज्गत का उपकार करने के लिये अपने अशक्रत दिव्यविग्रह को लेकर 
प्ेच्छा से देव आदियों में अबतार लेते हैं तब श्रीभगवान का विग्रह प्राकृत नहीं होता। महाभारत में 
कहा है कि “त भृतसंघसंस्थानों देहोउस्थ परमात्मतः” अर्थातू--इस परमात्म। का देह पठच्ृतों के समुदाय से 


5) 


क्र छू 


बता नहीं हैं किंतु अप्राकृत एवं शुद्ध सत्त्वसव है । निस्त श्रुति में श्रीमगवान का अवतार्रहश वर्णित है-- 
'अजायमानो बहुधा विजायते तस्य धीरा: परिजानस्ति योनिम” 

अर्थात्‌-कार्य के वश में रहने वाले ब्रह्मा वाले इत्यादि जीयों को न चादले पर भी अवश्य जन्म 

लेता पड़ता है, प्रकृतिवरिणामरूप पठम्च महाभूतों से बन हुये विलक्षण रचना व. ले देव आदि शरीरों में 

उनको प्रविष्ट होना पड़ता है। यही उतका जन्म है, ऐसा जन्मग्रहण उनको अनिवार्य रहता है। उनके; 


कम मम शरद मा कक वलभ यं के टट 
जन्म का कारण कमे हैं, कमंफल का अनुभव करना यही जन्म का फन्न है, तथा उतका शरीर प्रावत होता है | 
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उपयु क्त जन्म अत्यन्त अशुभ है। सर्वेश्वर सत्यसंकल्प श्रीभगवात उपयुक्त प्रकार के अशुभ जन्मों को 
ग्रहण नहीं करते किन्तु स्वेच्छा से अपने अत्यन्तकल्याज दिविय अप्राकृत श्रीविश्नह की लेकर जगत का 
कल्याण करने के लिये देव आदियों में नानाप्रकार से जन्म लेते हैं | उनके जन्म का कारण स्वेच्छा हैं, 
उनके जन्म का फल जगत का उपकार है, उतका देह अग्राकृत है । इस अकार की विशेपता होने के कारण 
ही श्रीमगवान का जन्म अवतार कहलाता है। जीवों की तरह अशुभ जन्म न लेते हुये श्रीमगवान अपने 
अनन्त कल्याण गुणों के अनुसार ज्ञो अनेक अवताररूपी जन्म लेते हैं. उन अबताःर जन्मों के मम को वे 
लोग जानते हैं जो बुद्धिमानों में अग्रे सर हैं। यह उपयु क्त श्रुतिवाक्य का अर्थ है । अह्मा ओर शिव के मध्य 
में जो विष्णु हैं वे इस प्रकार का प्रथम अबतार माने जाते हैं । 


७. जिकप हे 5 भ ग रथ अप ५ 
परअह्म गो नारायणात्‌ क्रिमपि श्रेष्ठ तत्तं न भवतीत्यथस्थ अदह्मसूजेः साधनस 
जगत्कारण परत्रश्न श्रासज्ञारायण से श्रेष्ठ कोई तत्त्व न्दीं यह अथ बह्ासूओं से सिद्ध होता है । 


तदेतन्तिखिलजगस्निमित्तोपादानभुतात्‌ 'जन्माध्वस्य यतः' प्रकृतिदच प्रतिज्ञाहष्टान्ता- 
तुपरोधात्‌' इत्यादिसुत्रे: प्रतिपादितातू्‌ परस्माद्‌ ब्रह्मणः: परमपुरुषादन्यस्य कस्यचित्परत्वं 
परनत; सेजुस्मानसंबन्बभेवव्यपदेशेम्थ: इत्यायडुच सामान्यात्त” बुद्धचर्थ/ पादवर्तु' 
स्थानविशेषातु प्रकाशादिवतु' 'उपपत्त इज 'तथाउन्यप्रतिषेधात्‌' अनेन सर्वगतत्वमायाम- 
शब्दादिभ्या इति सुत्रकरः स्वथमेल निराकरोति । 


शैबों में तीन मत हैं | पूथ दो मत खण्डित ह्वोने पर वे उत्तर दो मत को उपस्थित करते हैं। वे 
तीन मत ये हैं कि (१) जगत का उपादान कारण भ्रकृति है, शिवजी जगत का निमित्त कारण हैं। श्र॒तियों 
के द्वारा नारायण का जगत्कारणत्व लिद्ध होने पर वे कहते हैं कि (२) नारायण जगत का उपादान कारण 
हैं, शिवजी जगत का निमित्त कारण हैं। यहाँ पर भी निमित्त कारण एबं उपादान कारणशा में एकत्व को 
लिड्ध करके जशत के प्रति नारायण का डउपादानत्व एवं निमित्तत्व को सिद्ध करने पर वे कहते हैं. कि (३) 
जगत का निमत्त कारण एवं उपादान कारण बनने वाले नारथयण मोक्षदःता हैं, वे मुक्तों के प्राप्य नहीं हैं 
मुक्तों के प्राप्य ता वे शिवजी ही हैं जो नाशयग् से बड़े है । इन तीनों मर्ता में प्रथम बदित दोनों मतों का 
खण्डन अब तक श्री मष्वकार स्वासी जी ने कहा हैं कि “जन्मागइ्स्य यत:,' “प्रकरतिक्च प्रतिज्ाह्टान्त।नुपरोधात्‌ 
इत्थादि तअहासूत्रों से तथा इन सूत्रों का विषयवाक्य बनने बाल्ल श्रतिबचनों से यह सिद्ध ही गया हैं कि 
श्रीमन्नारायण भगवान ही जगत का उपादान कारण एवं निमित्त कारए बनने वाल्त परत्रह्म हैं। इस परम- 
पुरुष जाराबण भगवान से बढ़कर काई तत्त्व नहीं है बद्मसत्रों में “परमत. सेतूस्मानसबन्धभेदव्यपर्देशेम्य:” इस 
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तरद्यमत्र के द्वारा इस शंकर का--कि श्रीमन्ञार यश भगवात से बढ़कर कोई तत्त्व जग ल्ज 
ध्सामान्यात्त ” “बुद्धचर्थ: पादवत्‌ “स्थानविद्ययात्‌ प्रकाशादिवत्‌” “उपपत्त इंच “तथा अयप्रतिषेधातु ओर “अनेन 
स्वेगतत्वमावामणब्दादिश्य:” इन बहामसत्रों से उपयु क्त शंका का निराकरण किया गया है| ईत सूत्रों का अथ 
है कि पूर्वपक्षी कहता है कि जगत का कारण बनने वाले ब्रह्म से भी बढ़कर एक तत्त्व हैं ऐसा मानना 
चाहिये। इसमें चार कारण हैं। प्रथम हेतु यह है कि उपनिषद में जगत्कारण ब्रह्म के विषय मे 
कहा गया हैक्ति “प्र व ब्लात्मा स सेतु: थात्‌-जगत्कारण परमात्मा स॑तु है अर्थात्‌ पुत्र है, पुल 
एक तीर से दूसरे तीर में पहुँचाने बाला होता है, परमात्मा को सेतु कहने से यह व्यक्त होता है कि 
परमात्मा साधक को दसरे के समी३ पहुँचा देते हैं बह दूसरा तत्त्वत-्ां परमासा को प्राप्त करने 
के बाद प्राप्त होता है--परमात्मा स अष्ठ ही होगा। किच उपनिवद्‌ मे 'एत्त मेतु' तीखा कहकर पुल्त बनने 
वाले जगत्कारण ब्रह्म को पार करने के लिये कहा गया है। इससे सिद्ध होता है कि दूसरा ही तत्त प्राप्य 
इस प्रकार जगस्कारण ब्रह्म को सेतु कहने से दूसरा प्राप्यतक्त्व सिद्ध होता है | यह प्रथम देतु हैं. द्वितीय 
देतु यह है कि ज्गस्‍्कारण बह्य को “चतुष्पाद ब्रह्म पोषगहलम? कहकर चार पाद्‌ बाला एवं सोलह कक्षा बाला 
कड़ा गया है। इससे जगस्कारण बदा परिमित सिद्ध होता है इससे सिद्ध होता है कि अपरिजित दूसरा है। 
हु द्वितीय हेत है। ततीय हेतु यह हे कि उयतिषद में “अमृतस्थेष सेतु: कहकर परत साथकों को अम्नत- 
तत्व के यहाँ पहुँचाने बाला कहा गया है, पर्रग के द्वारा प्राप्त होने वाला अम्ृततत्त्व पण्रह्म स श्ष्ठा सत्र 
होता हैं। अम्ृततक्त्व की प्राप्ति का साथन ब्रह्म है, अतरब वह प्रापक है । अमृततत्त्व प्राप्य है, इनमें प्राप्य 
प्रापह्ष संवन्त्र है, उपसे परत्रह्म से श्रेष्ठ अम्ृततत्त्व सिद्ध होता है। यह दृतीय हतु हैं। चतुथे हेतु यह हैं 
कि उपनिषद में “ततो बद॒त्त स्वर्म्‌”" कहकर परबह्म परमपुरुष से श्रेष्ठ बनने वाले एकतत्त्व का धष्द वर्णन है 
बह तत्त्व उपयुक्त चार देतुओं से पसह्न से श्रेष्ठ सिद्ध होता है। उत्त तत्त्व को मानता चाहिये । यह 
पूवेपक्ष हैं, इसका बणुन “परमतः सेतुन्म/नसबन्धर्नेदत्यपदेशैम्थ: इस सूत्र में किया गया हैं। सामान्यात्त 
इत्यादि सूत्र सिद्धान्त का प्रतिपादक है । उपयु क्त पूर्यपक्ष उपस्थित होने पर मिद्धान्ती कहते हैं. कि “सामा- 
व्यात्त्‌ ” अर्थात्‌ उपयुक्त पूवपक्ष समीचीन नहीं है। पू्ेपक्ष में यह जो कहा गया है कि उपनिषद्‌ में परअद् 
को सेतु अर्थात्‌ पुल कहा गया है, ससे सिद्ध होता है कि पात्द के द्वारा प्राप्त होने वाला दूसरा तत्व हैं, 
बह परतद्म से श्रेष्ठ है| पूर्वपक्ष की यह युक्ति समीचीन नहीं क्योंकि यहाँ पर परब्रह्म किसी दूसरी वस्तु 
को प्राप्त कराने वाज्ञा सेतु नहीं कहा गया हैँ किन्तु “एप सेतुविधुतिरेषां लोकानामसभेदाय कहकर यह 
बतलाया गया है कि परतद्य इन लोकों में तथा इन प्रापव्चिक पदार्थों में संकर होते नहीं देता ४, सब 
पदार्थों को अपने २ व्यवस्थित स्वभावों में कायम रखता है, सभी चेतनाचेतन पदार्थों को विना संकर के 
अपने में उयवस्थित रूप में बांे रखता है इनलिये परत्ह्म सेतु कहलाता है। यही अथ वड़ाँ अतिपाद हैं । 
“पान सेतु तीर््वा” का जा यह अथ किया गया है किपरतद्य को पार करके दूसरी वस्तु को साथक प्राप्त 
है | यह अथ सी समीचीत नहीं । वां परवझ का आते काने को बजाने हैं पार करते का नेहीं। जिन 


् 
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प्रकार “वेदान्तं तरति” कहने पर यह अर्थ निकलता है कि वेदान्त को प्राप्त करता है। उसी प्रकार भ्रकृत में 
समभना चाहिये। इस प्रकार पू्पक्ष के प्रथम हेतु का निराकरण किया गया है। “बुद्धचर्थ: पादवत्‌" 
इस सूत्र से द्वितीय हेतु का निशाकरण किया जाता है। इस सूत्र का यह अर्थ है कि “चतुष्पाद्‌ ब्रह्म” “पोडशकलम्‌” 
कहकर जो परब्रह्म को चार पाद बाला और षोडश कह्ला वाला कहा गया है, इससे पर्रह्म को परिमित न 
सममना चाहिये क्‍योंकि जगत्कारण परब्रह्म “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इस वाक्य से अनन्त अर्थात्‌ अपरमित 
! गया है | वह स्वतः परिमित नहीं हो सकता है । उपासना के लिये वह चार पादवाला एवं पोडशकल्ा 
वाला कहा गया है क्योंकि उस प्रकार ब्रह्म का उपासन करना चाहिये उससे विज्नक्षण फक्न प्राप्त होता है । 
जिस प्रकार “वाक्‌ पाद: प्राण: पाद: चक्षु: पाद: श्रोत्र पाद:” कहकर उपासना के लिये परत्रह्म का वाक्‌ 
इत्यादि पाद कहे गये हैं, उसी प्रकार अकृत में समझना चाहिये। “चतुष्पात” कहने मात्र से परजअह्म को 
स्वत: परिसित न मानना चाहिये । न अपरिमित किसी दूसरी वस्तु की कल्पना ही करनी चाहिये। इस सूत्र 
से पूबपक्ष के द्वितीय हेतु का निराकरण हो ज्ञाता है । यहां पर यह शंका होती है कि ब्रह्म स्वतः अपरि- 
च्छिज्ञ है, उपासना के लिये भी बह परिच्छिन्न कैसे बन सकता हैं ? इस शंका का समाधान करने के लिये 
यह सूत्र अवृत्त हें कि “स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌” | अर्थात्‌-त्रह्म स्वतः अपरिच्छिन्न होने पर बाग इत्यादि 
स्थानविशेषरूपी उपाधियों के संबन्ध के अनुसार परिच्छिन्न रूप में उसका अनुसन्धान हो सकता है जिप प्रकार 
प्रकाश और आकाश इत्यादि पदार्थ अत्यन्त विम्तृत होने पर भी वे गवाक्ष के छिद्र और घट आदि स्थानों 
के अनुसार परिच्छुन्न समझे जाते हैं, गवाज्ञ के छिद्र से आने वाला प्रकाश परिच्छिन्न समझा जाता है 
तथा घट आदि उपाधियों से संबद्ध आकाश परिच्छन्न प्रतीव होता है | इसी प्रकार स्वतः अपरिच्छन्न ब्रह्म 
भी वागू आदि उपाधि सबन्ध से परिच्छिन्न प्रतीत होता है। ब्रह्म का अपरिच्छिन्नत्व स्वाभाविक धर्म है 
परिच्छिन्नत्य ओपाधिक घर है। स्वाभाविक घर्म और औपाधिक घर्म में विरोध नहीं होता हे पूज॑पक्ष में 
तृतीय हेतु यह कहा गया हे कि “ग्रमृुतस्यष सेतु ” इत्यादि वाक्यों से जगव्कारणएबत्रह्म असमृतततत्त्व को तात 
करने वाला तथा अमृततत्त्व उसके द्वारा प्राप्य कहा गया है इस प्रकार इनमें प्राप्य प्रापक भाव संबन्ध का 
प्रतिपादन होने से यह मानना पड़ता है कि जगत्कारण ब्रह्म से अम्ृततत्त्व श्रेष्ठ है। इस तृतीय हेतु का 
निराकरण करने के लिये यह सूत्र प्रवृत्त है कि “उपपत्ते बच” जञगस्कारण ब्रह्म अपडी प्राप्ति कराने में साथन 
होने से उपाय कट्दा गया है। प्राप्य अम्वृततत्त्व जगस्कारण्रह्म ही है, प्रापक्त सी जगत्कारण ब्रह्म ही है, 
जगस्कारण ब्रह्म अपनी प्राप्ति करा देता है इस लिये उसे प्रापक कहा गया हैं। यह अथे “वायमात्मा” 
इत्यादि श्रति वाक्य से समर्थित है| वहाँ “यमेवषबृणुते तेन लभ्य:” कहकर परत्रह्म अपनी प्राप्ति में साथ कहा 
गया है. । इस प्रकार इस सूत्र से पृथपक्ञ के तृतीय हेतु का निराकरण हो जाता है। पू्बपक्त में ' ततो यदुत्तरतरम्‌ 
इस श्रुति वाक्य को प्रमाणरूप में उपस्थित करके चतुथ हेतु का वन इस प्रकार किय; गया हे कि जगत्कारण 
परमपुरुष से भी श्रेष्ठ बनने बाला एक तत्त्व का इस वाक्य में बणेन हे। इस चतुर्थ हेतु का निराकरण 
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अद्याए्ड बना, उससे हा उत्पक्ष हुये । इससे बह्चा जी का जन्न सिद्ध हयोठः व | दह्म जी को श्री सगवान 
का अवतार सिद्ध करव वाला ब्गेई बचन शास्त्रों में है नहीं, अन्‍्म लेने से ब्रह्मा छिद्ध घोते हे। 
विना कम के जन्म नहीं होदा, इससे बह्मा जो रूसे परवरा जीव प्रमाशित होते हैं। यदि ब्रह्मा ज॑ शीमगव 

का अवतार बठल्ञाये गये शोते तो जन्प मसाज से उनको जीव मानना अनुचित ठहृस्ता परन्तु कहीं भी तह्या 
जी श्रीभगवान का अवतार नहीं से गये हैं। ऐसी स्थिति में जन्स होने के ब्रह्मा जी को जीव सानने में 


बाघा नहीं पड़ती है | इस विवेचन से यही फड्चित हो 


प्र 


से पड़ा साताएा ण्द्ा कह 
५ ६ कह इण अनकारे जाए 


टि में आने वाह त्रद्मा जी 
को लगरत्कारए ईश्वर मानना नितान्त अनुचित दिख, मनुस्णति के निझलिखित वनों में यढ कहा 
कट हु + फ चक. च 


5 33३५४ (| ध्जत्‌ 
नए ऊे हे 32 2 के 3 के कि 8 न किक पर ५ थ्‌ सा कि | 
हा हे (8 साठ करत बात परमपुरुष का नाग गरयंण सु उनदो सतत प्रथम उत्यञज्ञ ह4 जीव का ना 


घ्< 


अ्रयन तस्य ता: पूर्व तेन मे 


डक 2 


यरा: स्मृत: ६ 
तद्विद्ृष्द: स पुरुषों लोके ब्रह्माति दीत्यते ॥॥ 


॥ कक हे स्पा डर पव न ् रन | ले हब हा का ला हक धतत हलवा अम्मा तू मे 
अथात्‌ जल को सूचध्छ हरक पश्मात्यान उस जब ये शयन कया शा, लद् नाश दाहकाएा डे 
कक का लत छा कक | पक का (| * दल तक कै ऋण ले लम ख्् ए्‌ त्ञ हर वा आन हिल 2 सा क्‍्का डा... पु है? का अनु. न्फ्ा « एाः 
द्षाकि बा. नर अथान्‌ भगवान से उत्यन्न हुआ ह। उस नार जन्न थे शयम करने बालन ऊगत्थाणश परम- 
रे ही जप बन्‍क, ग 2 ण ब्ू कम न हर कम | > ७ लू", रताक रू हलक धनु रे सधन्‍्मपुऋ + 8 ३ आधाधएूओी 8 हे दर हा व्यू 
एुरछूप जल जे शयत कान के कारण नारबणु कहलाज 8 । सयवे अथम नाशबवणु रस उत्प टुंता जाधि जहां 


हलवा है । इस प्रकार गउुस्‍्यति में जगत्फारण परसपुरुष को नारायण नाम रकला गया हैं। सब प्रथम 
उनसे उत्पन्न जीव का वाम ग्हम सक्खा गया है इससे मिद्ध होता हे नारायण हो जगत का आंद कारण 
' लि ् ब्ग् ० ४०९/आआ किक ह्ाः ए न्यूहानप्पा का 

9, त्रह्म नहीं । इससे बच्चा को जगत्कारुए मानने ॥ का पक्ष खण्डित हो जात 
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वे सदा ब्रह्मोपासन में ही लगे रहते हैं। इन्द्रादि देवगण कमभावना से संबद्ध है क्योंकि ये सदा कम में 
ही लगे रहते हैं। ब्रह्मा आदि उसय भावना से संबद्ध है क्योंकि ब्रह्मा आदि देव जगन्निर्वाह में अधिक्रत 
होने के कारण कभी के करते हैं, कभी ईश्वरोपासन करते रहते हैं। इस प्रकार तीनों माबनाओं से युक्त 
जीव बद्ध कोटि में हैं, इन बद्ध जीवों का ध्यान करने से कल्याण नहीं होगा। परिशुद्ध आत्मस्वरूप का 
ध्यान कल्याणकारी होता है परन्तु वह चित्त का आलम्बन नहीं बनता, चित्त उसका आकलन करने में 
असम रहया है, श्रीमगवान का दिव्य विग्नह चित्त का आलंबन एवं कल्याणकारी होने से शुभाश्रय 
हलाता है। उनके ध्यान से कल्याण होता है। इस प्रकार कहकर श्री पराशर ब्रह्मषि ने ब्रह्मादि देवों को 
बद्ध जीव कोटि में गणना की है | इस विवेचन से सिद्ध होता है कि श्रीमन्नारायण ही परतत्त्व एवं 
परत्रह्म हैं । 
यहां तक के ग्रन्थ से श्रीरामानुज स्वासी जी ने अपने पक्त को सिद्ध करने वाले प्रमाण ओर तकों 
का वर्णन किया तथा परमतावलम्बियों के द्वारा उठाई गई शंकाओं का निराकरण किया है। इस प्रकार 
श्रुति वाक्यों के आधार पर स्वपक्षस्थापन और परपक्ष का निराकरण किया गया है। इतिहास और पुराण 
इत्यादि उपब्ृ हण अ्रन्थों के आधार पर श्रीरामानुज स्वासी जी ने पहले अपने पक्ष का समर्थन करने वाले 
बचनों का उल्लेख करके परमतस्थों के द्वारा उठाई गई शंका का भी निराकरण किया है। इस प्रकार प्रथम 
श्लोकस्थ अन्तिम पद्‌ “विप्णवे” इस पद की व्याख्या करते हुये श्रीरामानुज स्वामी जी ने श्रीविध्णु भगवान 
को सर्वश्रेष्ठ परतत्त्व एवं परतह्म सिद्ध किया है। ये ही यहाँ तक के ग्रन्थ का प्रधान प्रतिपाद्य अर्थ हैं । 


म्‌ मर मिल पा  आलवाज्य ९ 
उेशब्दा: कायपरा इति मीमामकानां पूवपक्षः 
सभी शब्द कायपरक हैं, सिद्धवस्तुपरक नहीं, मीमांसकों के इस पूर्वपक्ष का वर्णन 


यदपि कश्विवृक्तम-सर्वेस्थ शब्दजातस्य विध्यर्थवादमन्त्ररूपस्थ कार्याभिधायित्वेनेव 
प्रामाण्य वरनोयय्‌, व्यवहारादस्यत्र शब्दस्थ बोधकत्वशक्त्अ्वधारणासस्थवाद व्यव- 
हारस्य च कायबुड्धियुलत्वात्‌ कार्यरूप एवं शब्दार्थ:। न परिनिष्पन्ते वस्तुनिशब्दः 
प्रमाखामिति । 


आगे श्रीरासाचुज स्वाभी जी उपयुक्त अर्थों को स्थिर करने के लिये पूवमीमांसकों के इस वाद 
का-कि सिद्ध अर्थ के विषय में व्युपत्ति नहीं होती-रूण्डन करते हैं। उपयुक्त बाद का खण्डन करने पर 
ही विशिष्टाई त सिद्धान्त स्थिर हो सकता है, अन्यथा नहीं । मीमांसकों के उपयु क्त बाद का निराकरण सभी 
वेदान्तियों को सम्मत है। उसका निराकरण आगे किया जायेगा। अथमतः सीमांसकों के उपयु क्त पक्ष का 
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प्रतिपादन किया जाता है | मीमांसकों में दो भेद हैं। कई मीमांसक भाट्ट हैं जो कुमारिलभद्ट के द्वारा 
प्रतिपादित मत को मानते हैं | कुमारिलभद्ट का अनुयायी होने से वे भाट्ट कहलाते हैं। दूसरे मीमांसक 
प्रभाकर मत को मानने वाले हैं, वे गुरु प्रभाकर के द्वारा बशित मत को मानने के कारण प्रामाकर कहलाते 
हैं। यहां पर प्राभाकर भीमांसक पूवपक्षी हैं। वे कहते हैं कि सभी वेदान्ती यह मानते हैं. कि वेदान्त 
अर्थात्‌ उपनिषद्‌ परन्ह्म का प्रतिपादन करने के लिये प्रवृत्त हैं, परबढ्म के प्रतिपदन में ही उनका तात्पय है 
परजद्य उपनिषदों का प्रधान प्रतिपाद्य अर्थ है | वेदान्तियों का यह मत समीचोन नहीं है क्योंकि परख्रह्म का 
प्रतिपादन करने में उपनिषदों का तात्पये हो नहीं सकता, अतः परबह्म उपनिषदों का श्रतिपाद्य अर्थ नहीं 
बन सकता इसमें कारण यह है कि लोक में प्रयुक्त होने वाले सभी शब्द किसी न किसी कार्य अर्थात्‌ कतेव्य 
अथे का प्रतिपादन करने में ही तात्पर्य रखते हैं, कोई भी शब्द सिद्ध अथ का प्रतिपादन करने में तालये 
नहीं रखता है। लोक में अर्थ दो प्रकार के होते हैं। (१) सिद्ध और (२) काय । ज्ञो घट आदि पदार्थ पहले 
से बने रहते हैं जिन्हें वनाना नहीं पड़ता, वे घट आदि पदाथे सिद्ध कहलाते हैं । जो पदार्थ प्रयत्न से साध्य 
हैं वे काये कहलाते हैं : गमन आदि क्रियायें प्रयत्न के द्वारा साथ्य होने से काये कहलाती हैं। लौकिक 
ओर वैदिक सभी शब्द काये अर्थ को वतल्ाने में ही तात्पये रखते हैं । सिद्ध अर्थ को बतलाने में किसी 
शब्द का भी तात्पये नहीं होता है | “यत्पर: शब्द: स शब्दार्थ:” यह न्याय सर्वेसंमत है । इस न्याय का यह 
श्र्थ है कि शब्द जिस अथ को बतलाने में तात्पय रखता है बही अर्थ शब्दाथ माना जाता है। सभी शब्द 
काये को बतलाने में तांत्पर्य रखते हैं, सिद्ध वस्तु को बतलाने में तात्पये नहीं रखते हैं इसलिये काये को ही 
शब्दार्थ मानना चाहिये। सिद्ध पदार्थ शब्द का अर्थ नहीं बन सकता है | तरह्म सिद्ध वस्तु है क्‍योंकि बह 
निध्यसिद्ध है, वह प्रयत्न के द्वारा साध्य नहीं हैं, उपनिषद शवद शशि है। सिद्ध वस्तु त्रद्म उपनिपद्‌ शब्दों 
का प्रतिपाध्य अर्थ नहीं हो सकता | वेदास्ती लोग ब्रह्म को उपनिषद्‌ प्रतिपाय अर्थ मानकर जो ब्रह्म विचार 
करते हैं वह सर्वेथा व्यर्थ है क्योंकि उपनिषदों का सिद्ध वस्तु अह्म के प्रतिपादन में तात्पय है ही नहीं अदा 
उपनिषत्पतिपाद्य अर्थ बन ही नहीं सकता । ब्रक्ष विचार को निष्फल ही मानना चाहिये। वेद्‌ तीन प्रकार से 
विभक्त होता है। (१) विधि (२) अर्थवाद (३) सम्त्र । बेद के ये तीनों भाग कार्ये अथ का प्रतिपादन करने 
में ही तात्पर्य रखते हैं। “यजेत स्वर्गकाम:” इत्यादि वेदवाक्य विधि कह्टे जाते हैं। ये स्वर्ग को प्राप्त करने के 
लिये याग का विधान करते हैं! याग एवं उससे होने वाला अपूर्व--जो कालान्तर में स्वर्ग देता है--ये 
दोनों प्रथत्म साध्य होने से कार्य कहलाते हैं। इनका विधान करने बाले विधिवाक्य काये का प्रतिपादन 
करने में तात्पर्य रखते हैं । यह स्पष्ट प्रतीत होता है। विधिवाक्य के द्वारा विहेत॒ याग आदि अर्थां की 
स्तुति करने बाला अर्थवाद भाग भी पर्येवसान में उस कार्ये के प्रतिषादन में ही तास्पय रखते हैं। अनुष्ठान 
में आने वाले याग और देखता आदि अर्थों का स्मरण कराने वाले मन्त्र भाग भी पर्यवसान में कार्य आर्थ 
में ही तात्पर्य रखते हैं। इस प्रकार संपूर्ण बेद कार्य के प्रतिपादन में तालय रखते हैँ कार्य के ब्रिषय में ही 
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वेद प्रमाण वन सकता है। सिद्ध वस्तु का प्रतिपादस करने में किसी भी शब्द का तात्यय नहीं है, विधि 
अर्थवाद और मन्त्र के रूप में विभक्त वैदिक शब्दों का सिद्ध वस्तु का प्रतिपादन करने में तात्पय है ही नहीं । 
श्रह्म सिद्ध वस्तु है उसका प्रतिपादन करने में उपनिपदों का तात्पय हो नहीं सकता | उपनिषद्‌ अथवाद सें 
आ जाती हैं वे सिद्ध वस्तु ब्रह्म के विषय में प्रमाण नहीं बन सकती न ब्रह्म ही उपानिषत्ममाण से सिद्ध हो 
सकता है। ब्रह्म को उपनिपदों का प्रतिपाद्य अर्थ मानकर वेदान्ती लोग जो ब्रह्म विचार करते हैं, यह निरथंक हे। 
यह प्रामाकर मीसांसकों का पूर्वप्ष है। इस पृ्वेपक्त का निराकरण सभी वेदान्तियों को संमत है। इसका 
निरावइ रण आगे किया जाता है | पहले यह देखना हैं कि पूवमीमांसक अपने पक्ष के विरुद्ध परवादियों के 
के द्वारा उठाई जाने बाली शंका का परिहार किस प्रकार करते हैं। परिवादिगण मीमांसकों के पक्ष को काटने 
के लिये यह प्रश्न रखते हैं कि मीमांसकों ने यह जो सिद्धान्त माना है कि सभी शब्द काये को बतलाने में 
ही ठापये रखते हैं, सिद्ध वस्तु को वतलाने में तात्पर्य नहीं रखते हैं| इस सिद्धान्त को मानने के लिये 
क्या प्रमाण है ? इस प्रश्न का उत्तर देते हुये पूर्वमीमांसक कहते हैं कि प्रत्येक शब्द किछी न क्रिसी अथ 
को बतलाने में सामथ्य रखता है। यह सामथ्य ही शब्द की शक्ति कहा जाता है । अमुकशब्द अमुक्रअथ 
को वतलाने में शक्ति रखता है, इस समझ को शक्तिग्रह कहते हैं। शब्द की उपयु क्त शक्ति को छमभने वाल्ना 
मनुष्य ही उन शब्दों को सुनने पर अर्थ को समझ सकते हैं, जो मनुष्य शब्द की उपयुक्त शक्ति को न 
समभते हों, वे सो बार उन शब्दों को सुनने पर भी अर्थ को नहीं समझ सकते हैं। इस बात को सभी 
मानते हैं। शब्द में विद्यमान उस शक्ति को किस प्रकार सममें। जो पुरुष किसी भी शब्द्‌ के अर्थ को 
नहीं जानता हो वह सर्वप्रथम किसी थी शब्द के अथ को किस प्रकार समझता है? यह प्रश्न उठना 
स्वाभाविक है। जो मनुष्य देशान्तर में पहुँच गया हो वहां की भाषा को भिल्कुश्न नहीं जानता हो, वह वहाँ 
की भाषा के शब्दों के अथ को सब प्रथम किस प्रकार समझ पाता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि बह 
मनुष्यों की प्रवृत्ति को देखकर शब्द शक्ति को जानता है । प्रवृत्ति को व्यवहार कहते हैं | उदाहरण-परणा देने 
बाला एक मनुष्य है जिसे प्रयोजक वृद्ध कहते हैं। प्रेरणा के अनुसार कार्य करने वाला दूसरा मनुष्य है 
ज़िसे श्रयोज्यबृद्ध कहते हैं। दोनों भी ज्ञानवान्‌ होने से वृद्ध कहलाते हैं उनमें प्रयोजकवृद्ध प्रयोग्यवृद्ध से 
कहता हैँ कि “गामानय” अर्थात्‌ गौ को ल्ाओ | उन दोनों के समीप वह पुरुष रहता है जो संस्कृत साषा को 
बिल्नकुन्ञ नहीं जानता नि | बहा प्रयो जकवृद्ध की प्रेश्णा कर अनुसार प्रयोज्यबुद्ध ज्ञाकर गोष्ठ से गो को लाकर 
खड़ा कर देता है। वहाँ उपस्थित वह साषानभिज्ञ पुरुष इस घटना को देखकर यह सोचता है कि प्रयोज्यवृद्ध 
की गो को लाने के लिये जो प्रवृत्ति हुई है बह 7बू ते काया ज्ञान के कारण हुई है। “हमको गो को लाना 
कतेव्य हे यह ज्ञान ही कार्यताज्ञान है । इस ज्ञान के कारण बह गौ को लाने के लिये प्रवृत्त हुआ । प्रथोज्यवृद्ध 
का यह कायताज्ञान प्रयोजक वृद्ध के “गामानय” अर्थात्‌ गो को ल्ञाओ” इस वाक्य से डलन्न हआ है 


रे 
क्योकि उस वाक्य को सुनने के वाद ही इसको गौ को लाने में प्रवृत्ति हुई है। इध लिये वह वाक्य ही इमझ्े 


कई; 
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कायता ज्ञान का कारण है। उस वाक्य ने कायता को बतलाकर ही प्रयोज्यवृद्ध के कार्यता ज्ञान को उत्पन्न 
कराया है । इससे सिद्ध होता है कि वह वाक्य गवानयन अर्थात्‌ गौ को लाना एवं रूप कार्य को बतलाता 
है । उसको बतलाने में इन शब्दों की शक्ति है । इस प्रकार उस भाषानभिज्ञ पुरुष को सर्वप्रथम व्यवहार 
अर्थात्‌ शब्द सुनकर होने वाली प्रवृत्ति को देखकर यह धारणा बन जाती है कि शब्द काये को बतल्ाने के 
लिये ही प्रयुक्त होते हैं, काये को बतल्ाने में ही शब्दों का तापये है । इस धारणा को परिवर्तित करने 
वाला कोई प्रसंग डसके सामने उपस्थित नहीं होता है। यह धारणा उसको सदा बनी रदती है। इस विवेचन 
से यह सिद्ध होता है कि शब्द शक्ति को सर्वथा न जाने वाले भाषानभिज्ष पुरुष को सर्वेप्रथम कार्यपरक 
शब्दों के द्वारा होने वाले व्यवहार को देखकर ही शब्द शक्ति का ज्ञान होता है। सभी शब्द कार्य को 
बतलाने के लिये प्रयुक्त होते हैं, शब्दों का काय में ही तात्पय है, कार्य ही शब्दा्थ है। इस प्रकार उसका 
ज्ञान हो जाता है | इस धारणा को उसे बदलना नहीं पड़ता है। इस प्रकार जब काय को वतल्ाने में शब्दों 
का तातपये है, काय ही शब्दार्थ बन सकता है। सिद्ध अर्थ को बतलाने में शब्दों का तातवये नहीं, सिद्ध 
वस्तु शब्दार्थ नहीं बन सकता है, तब सिद्ध वस्तु ब्रह्म उपनिषत्शव्दों का तात्पर्यार्थ कैसे हो सकता है? 
उपनिषत्‌ सिद्धवस्तु ब्रह्म को बतत्ााने में केसे तात्पर्य रख सकतो है, सिद्धवस्तु ब्रह्म के विषय में वे केसे 
प्रमाण बन सकती हैं ९ यही निर्णय करना पड़ता है कि सिद्धवस्तु ब्रह्म उपतिषदों का तात्पर्यार्थ नहीं बन 
सकता ब्रह्म के विषय उपनिषत्‌ प्रमाण नहीं बन सकती हैं ब्रह्म को उपनिषद्र्थ मानकर वेदान्तियों के द्वारा 
किया जाने वाला त्रह्मविचार निरथक है। यह प्राभाकरसतानुयायी पूर्व मीमांसकों का पूर्वपक्त है। सब 
वेदान्तियों को उपयु क्त पून्पक्ष का निराकरण करके ब्रह्मविचार का ससर्थव करना अनिवाये हो जाता है। 


घिड्धान्ते सिड्धवस्तुन्यत्पत्त रेकेमोदाहरणेन समर्थन 
लिद्धान्त के अनुसार एक उदाहरण से सिद्ध बस्तु में व्युव्पक्ति का प्रतिपादुन 

अ्नमोव्यते-प्रबत्त कवाक्यव्यवड्वार एवं शब्दानामर्थेब्रोधकशक्तयवधाररशां कर व्य- 
सिति किमियं राजाज्ञा । सिद्धवस्तुषु शब्दस्य बोधकत्वशक्तिप्रहणशमत्यन्तसुकरण । तथा 
डि-केवचिद्धस्तचेष्डादिवा अ्रपवरके दण्डः स्थित इति देवदत्ताय ज्ञापयेति प्रेषितः 
कहिच्चिज्ञापने प्रदृतोडषवरके दण्ड) स्थित इति शब्द प्रयुडाक्ता घृरवद्धस्तचेष्टामिमां 
जा ननू एावर्वस्थोडन्य! प्रागब्युत्यञ्योड्प्येतस्थाथंस्धथ बोधतायापवरके दण्डः स्थित इति 
शब्दस्य अयोगवर्श वदस्याथंल्याय शब्दों ग्रेधक इति जानाताति किमत्र दुष्करस । 

इस पूवपक्ष के निशकरण में श्रीरामातुजस्वासी जी कहते हैं कि प्रेरक पुरुष के वाक्य के अनुसार 
होने वाक्षे व्यवहार को देखकर दी शब्दशक्ति को समझना चाहिये | यह क्‍या राजा की आज्ञा है? ऐसी 


पं फ््कु 
8. 
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राजाज्ञा तो है नहीं | यह बात अप्रामाणिक है | शब्द्शक्ति को जानने के अनेक उपाय हैं | उनके द्वारा भी 
शब्दशक्ति ज्ञानी ज्ञा सकती है। सिद्धवस्तुओं के विषय में भी शब्दशक्ति अनायास विद्त होती है। उसके 
लिये साधन भी विद्यमान हैं। उदाहरण-एक मनुष्य मौन धारण करके बैठा रहता है। नोकर आकर उससे 
पूछता है कि देवदत्त जानना चाहते हैं. कि दण्ड कहां रखा रहता है। नौकर के इस प्रश्न को सुनकर मौनी 
पुरुष हस्तचेष्टा से इस बात को सूचित करता है कि इस कोटड़ी में दर्ड है देवदत्त से सूचित करदो | वह 
नौकर हस्तचेष्ठा से उपयुक्त बात को जानकर देवदत्त के समीप जाकर कहता है कि अमुक कोठरी में दण्ड 
है। आरम्भ से लेकर इस घटना को देखने वाला भाषानभिज्ञ कोई पुरुष उस नोकर के शब्द को सुनकर 
जान लेता है कि मौनी पुरुष ने हस्तचेष्ठा से यह जो सूचित किया था कि इस कोठरी में दण्ड है इसी अथ 
को यह नौकर वतला रहा है | नौकर के मुख से निकला हुआ यह शब्द उपयुक्त अर्थ को बतलाता है। 
नौकर के वाक्य का यही अर्थ है कि इस कोठरी में दर्ड है। इस प्रकार वह पुरुष शब्द्शक्ति को जान 
लेता है। इस उदाहरण में वर्णित दण्ड सिद्धवस्तु है। उस सिद्धवस्तु के विषय में दस्डशब्द की शक्ति को 
वह पुरुष जान लेता है । इस प्रकार सिद्ध वस्तु के विषय में सर्वेश्रथम शब्दशक्ति जानी जा सकती है । यहां इस 
प्रकार सिद्धवस्तु में कोई भी क्लेश नहीं होता है । काये के विषय में ह्वी शब्दशक्ति जानी जाती है ऐसा 
निन्रेन्ध करना निमू ल है । 


0०००० 790७७ ८७ +* >> 


द्वितीयेनोदाहरणेन सिद्धवस्तुन्युपत्त: समथनम 
दूसरे उदाहरण से सिद्धवस्तु में व्युत्पत्ति का प्रतिपादन 


तथा बालस्तातोध्यभियं माता$यं मातुलोध्यं मनुष्योष्यं मुगश्चन्द्रोष्षमयं थे सर्पइति 
मातापितुप्रभुतिभिः शब्द! शनः शनेरह गुलिनिह शेन ततन्न तन्न बहुशः शिक्षितस्लैरेय 
शब्दस्तेष्वर्थेतु स्वात्मनश्च बुद्धच स्पत्ति हृष्दबा तेष्वथेंु तेषां शब्दामामढ गुलिनिह श- 
पुबंकः प्रयोग: सम्बन्धाब्तराभावात्‌ सद्ध तयितृपुरुषाज्ञानाक्ष बोधकत्वनिबन्धन इति 
क़मेश निश्चित्य पुनरप्यस्य शब्दस्यायमथ इति पब॑ंचुद्ध; शिक्षित: सर्वशब्दानामर्थमव- 
गभ्य स्ववसति सर्ववादयजात प्रयुडक्त । 

एयमेंच सर्वपदानां स्वार्थाभिधायित्वस, संघातविदेधाशां ख यथाइबस्थितसंध्तर्भ- 
विशेषव।चित्वं च जानातीति कार्यार्थ एवं व्युत्पत्तिरित्यादिनिबम्धों मिनिब्नन्धनः । श्रत्तः 
परिनिष्पस्ते वस्तुनि शब्दध्य बोधकत्वशवत्यवधारणात्स्वाशि बवेदाध्तवादयातनि सकल- 
जगत्कारण स्बकत्यारगुणाकरसुक्तलक्षश ब्रह्म बोधयन्त्येध । 
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यहाँ दूसरा उदाहरण भी प्रस्तुत किया ज्ञा सकता है | वह यह है कि लोक में देखा जाता है कि छोटे 

बच्चों को सिखाने वाले माता और पिता इत्यादि बन्धुवगे अंगुली से प्रत्येक वस्तु को दिखाकर उसकी तरफ बच्चों 
के ध्यान को आकृष्ट करके वतलाते हैं कि यह पिता जी हैं, यह माता जी है, यह मामा जी हैं, यह मनुष्य 
है, यद मग है, यह चन्द्रमा है, यह सपे है इत्यादि । इस प्रकार बाप्वार अंगुलि से निर्देश करके बन्धुगण 
छोटे बच्चों को सिखाते हैं| इस प्रकार शिक्षा को प्राप्त हुए बालक उत्तरकाल में विना अंगुलिनिदेश 
प्रयुक्त होने वाले उन शब्दों से उन अर्थों को अवायास समझ लेते हैं | वे सोचते हैं कि इन शब्दों को 
सुनने पर हमको उन अर्थों का ज्ञान क्यों होता रहता है| इसमें कुछ कारण होना चाहिये | कारण यही हो 
कता है कि शब्द और अर्थां में सहजरूप से बोध्य वोधक भाव संबन्ध है। अर्थ वोध्य होने की क्षमता 
रखता है, शब्द में बोधक होने की क्षमता है । इनमें यह वोध्य बोघकसाव संबन्ध अकृत्रिमरूप से 
विद्यमान रहता है | इस सम्बन्ध को सिखाने के लिये ही बन्धुओं ने अंगुली से उन पदार्थों को दिखा 
दिखा कर इन शज्दों का प्रयोग करके सिखाया है | शब्द अर्थों में यह संबन्ध नित्य सिद्ध हे। 
संकेत के कारण इनमें यह संबन्ध घटित नहीं हुआ है। किसी बच्चे का नामकरण संस्कार करते 
समय पिता ऐसा संकेत करता है कि इस बच्चे का अमुक नाम है। वहां वह नाम संकेत के 
अनुसार उस बच्चे का बोधक होता है| वैसी वात प्रक्नत में नहीं घटती है क्योंकि यहां इन अथथों में इज 
शब्दों का संकेत करने बाला कोई पुरुष है ही नहीं न पुरुष संक्रेत के अनुसार ये शब्द बोध कराते हैं. इनमें 
वोध्य बोघक भावसंबन्ध सहजरूप से विद्यमान रहता है | इनमें दूसरा कोई संवन्ध कायकारण भाव इत्यादि 
है ही नहीं । इस बोध्य बोधक भावसंवन्ध को समकाने के लिये ही वन्धु प्रों ने इतना परिश्रम किया हे । इस 
प्रकार बिचार करके बालक शब्द के वोधकत्व अर्थात्‌ अर्थ बोध कराने वाली शक्ति को समझ लेते हैं। इस 
उदाहरण से यह सिद्ध होदा हैं कि उपयु क्त सभी शब्द सिद्धवस्तु उन २ पदार्था को बतल्ाने के लिये हीं 
प्रयुक्त होते हैं बालक भी सिद्धवस्तुओं में शब्द्शक्ति को समभ लेते हैं। इस प्रकार माता पिता के द्वारा 
शिक्षित बालक उत्तरकाल में वृद्धों के द्वारा शिक्षा प्राप्त कर समझ लेते हैं कि अम्ुक २ शब्द अमुक ९ अथ 
का वाचक हैं | इस प्रकार सभी शब्दों के अर्थों को समझकर वे वाज़क स्वयं स्वेविध वाक्यों का 
योग कस्ने लगते हैं। इस प्रकार बाज़क यह भी समझ लेते हैं. कि ऐसे ही सभी पद अपने २ अथ के बाचक 
होते हैं, ऐस पदों के समुदाय से संपन्न होने वाले वाक्य उन पदार्थों के पारस्परिक संवन्ध रूप वाक्यार्थ 
का बोध कराते हैं। सिद्धवस्त का प्रतिपादन करने के लिये प्रयुक्त होने वाले वाक्य सिद्धाथ का प्रतिपादन 
करते हैं तथा कार्थ को वतलाने के लिये प्रयुक्त होने वाले वाक्य कार्य को बतलाते हैं। ऐसी स्थिति में पू्॑- 
गेमांसओं का ये निर्वन्ध--कि सर्वप्रथम शब्द्‌ की शक्ति का ज्ञान कार्ये के विषय में हुआ करता हैं, सभी 
ब्दों का कार्य में ही तात्पय है, संपूर्ण बेदी का प्रतिपद्य अथ काय ही हे-निमू ल लिडद्ध होते सिद्धू - 
वस्तु के विषय में भो शब्दर्शाक्त जानी जा सकती है । सिद्धवस्तु को वतल्ाने में थी शब्दों का तात्पय हो 
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छ क्र ९5 ाि श्र ग हे 
सकता है, सिद्धवस्तु तह्म वेदों का प्रधान अ्रतिपाय अर्थ हो सकता है | इन अरथों का समथत्त हो गया है 
पे थ्र (5 न्द् शा- बे 
इससे प््वेमीमांसकों के उपय कत निर्वन्‍्ध अप्रामाशिकत सिद्ध होते हैं। 
सिद्धवम्त के विषय में शब्द की दोधकत्व शक्ति जानो जा सकती है। वेदान्त वाक्य सकत्- 


जगत्कारण सर्वेकल्याण गु एनिधि संद्धव॒स्त त्र को बतलाने र पूर्ण चुसता एवं ताव्पय रख्त 8 | उपयु क्त्त 


लर्ूण वाह बह्य वेदान्त प्रतिपाद्य हो सकता हे । वेदान्तों का ब्रह्म में तावय होने के कारण ब्रद् वेदान्तों 
का प्रधान प्रतिपाद्य अर्थ वन ज्ञाता है। उसके जिपय ये विचार करता युक्षत ही है। इस प्रकार अपने सिद्ध/न्त 
का अतिपादन करके श्रीतामःनुज स्वासी जो हों के डपयु क्‍त पूर्वेपज्ञ का निराकरण किया हे । 


मल मे ए्‌्‌ न्‍्ना भ 
तयतु” न्यायेत्र का्योपयक्तलाद बल्लासिड वश न 
“टुष्बनु न्याय से कार्योपयुक्त होने के कारण अह्यसिद्धि का प्रतिपादन 


दरवि च कार्य एव व्युत्यत्तिरत्तु, वेदान्तवाक्धास्यप्युपालनविषयका!र्याधिकृतचिशे- 
घबराभुतफलस्वेत दु। शासंमिन्नदेशविज्येषद्पस्वर्गादिवद्रातिसत्रप्नतिष्ठावदयभोरणशतयातना- 
साध्यसलाधनभावदज्च द्वार्योपयोगितयेव सर्व बोधयन्ति तंथा हि ब्रह्मविदाप्नोति पर, 
घित्यत्र ब्रह्मोपासनविषयक्षार्य धिकृतविशेषशभ्रतफलत्वेन ब्रह्मप्रात्तिः क्ूयते, परत्राप्तिकासो 
ब्रह्म विद्याडिति प्राप्पतया प्रतीयमानं ब्रह्मस्वरूप तद्रिशिष् वे सर्व कार्योषथोंगित- 
येत्र जिद्धा भवति, तबन्तगतमेव जगत्खष्ट्त्वं संहर्त व्वभाधारत्वमन्तरात्मत्वश इत्याद क्त- 
झलुक जे सर्वभिति | फिचदतुपपत्चस्‌ । 


आगे श्रीरामातुजस्वामी जी ने थोड़ी देर के लिये प्रतिपक्षी के पक्ष को मानकर ब्रह्मविचार का 
समर्थन किया है । थोड़े समय के लिये प्रतियक्षी के शत को सानकर उत्तर देना “वुष्यतु” न्याय कहा जाता है । 
उस न्याय के अनुसार श्रीरामानुजस्वामी जी ने यह उत्तर दिया है कि थोड़ी देर के लिये मान किया जाय 
कि काय अथ के विषय में ही शब्दों की शक्ति ज्ञात होती है, सिद्धवस्‍्तु के विषय में नहीं, तो भी सिद्ध ब्रह्म 
का बिचार युक्त ही सिद्ध होता हैं | उपनिषदों में यह विधान पाया जाता है कि पर्द्य की प्राप्ति चाहने वाल्ला 
पुरुष परतह्म की उपासना करे। पूर्वमीमांसहों ने यह जाता है कि विधान करने बाले लिख लोट और तब्य 
प्रत्यय इत्यादि शब्दों का अर्थ काय हैं उपनिषदों में प्रतिपाद्य उगयक्त काय का बिपय उपासन दे, 
डपासन विपय को लेकर काय होता है, उस कार्य का अधिकारी परत्रह्म की प्राप्ति को चाहने वाला 
साधक है। उस अधिकारी के प्रति विशेषण है परत्रह्ष प्राप्ति ढी कामदा। परजअह्म ग्राधि एव परजक् 


कामना में विशेषण वनकर परम्परा से आधिकारी के प्रति विशेषशु सिद्ध होते हैं। उस अधिकारी का प्राप्य 
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फल परत्रह्म है। इस प्रकार उपासना काय के प्रतिफल बनाने वाले पर ब्रह्म में वेदान्त बाक्यों का तालये 
सिद्ध होता है। कार्याथ में शक्ति मानने वाले प्राभाकर मीमांसक भी फल सें विधायक वाक्यों का दात्पय 
मानते हैं, बद फल्न भज्ञे सिद्धवस्तु ही क्यों न हो, उप्तप्रें सो उन लोगों ने विधायक वाक्यों का तात्यय साना 
हे क्योंकि यदि विधायक वाक्यों का फन्न में तात्यय नहीं होता तो वे फल्न प्रामाशिक सिद्ध न हांगे, उन फलों 
को चाहने वाज्ञों केज्ञियि साथनों का विधान करना भी असंगत हो जायगा यदि फल्न अप्रामाशिक हों, एतदथ ही 
पूवमी मांसकों ने विधान का समर्थन करने के लिये विधि वाक्यों का फलत्न में तातयें माना है। इस विषय 
में तीन उदाहरण प्रसिद्ध हैं । (१) विधिवाक्य से दर्शपूशमास इत्यादि यागों का फल्न स्वर्ग सिद्ध होता है। वह 
स्वगे किस प्रकार का है, ऐसा प्रश्न उपस्थित होने पर अर्थवादवाक्य आकर स्वग के स्वरूप का बणुन करते 
हैं कि जहाँ दुःख बिल्कुज्ञ न हो ऐसे देश विशेष में जाकर दुःख से अमिश्रित सुख का अतुभव करना ही 
स्वगे ४ । अर्थवाद के द्वारा वर्णित दुःखरहित देश इत्यादि विशेषतायें स्वगे में मानी जाती हैं. । यहाँ अथंवाद 
के द्वारा व्शित अर्थ उपयुक्त होने से तात्विक माना गया है। ,२) विधिवाक्य में फल्न का उल्हेख न होने 
पर अथवाद वर्णित फल्न वहाँ जिया गया हे रात्रिसत्र नामक याग का विधान करने वाले वाक्य में फल का 
उल्लेख नहीं, निष्फल याग का विधान नहीं हो सकता। क्या वहाँ स्वरगे को ही फल मानना होगा, क्योंकि 
विश्वजिन्न्याय में कहा गया है कि जिन कर्मो के विधायक वाक्यों में फल का उल्लेख न हो, वहाँ स्वगे को 
फल मानना चाहिये क्योंकि स्वगे सर्वाभीष्ट फल है। क्‍या विश्वजिन्न्याय के अनुसार रात्रिसत्र में स्वरगे को 
फल मानना चाहिये। ऐसा प्रसंग उपस्यित होने पर जैमिनिमहषि ने यह सिद्धान्त स्थिर किया कि किसी 
प्रकार भी जहाँ व।चनिक फल प्राप्त न हो, वहाँ स्वग को फल्न मारना चाहिये। रात्रिसत्र के विषय में अथवाद 
से प्रतिष्ठारूप फत्ष आप्र होता है क्योंकि अरथंयाद में प्रतिष्ठाफल का उल्लेख है । विधिवाक्य में फत्न का उल्लेख 
न होते पर भी अथवाद में उज्तेज होने फे कारण रजिमत्र में प्रतिष्ठा को हो फल मानना चाहिये। इस 
प्रकार अथ्वाद वर्शित प्रतिष्ठा फल अपेछित होने से रात्िसत्र में मान लिया गया है। (३) उपयु क् दोनों 
उदाहरणों के अनुसार विधिवाक्य के लिये ऋपेक्षित वह फल्न लिया गया है जो अथवाद में वर्णित है। इतना ही 
नहीं, किंतु निपेध्र वाक्य में बह फल भी प्रामाणिक सान जिया गया है जो अथवाद में निषेध्य कस के फल के 
रूप में वर्णित है। वेद में कहा गया है कि “तस्मादुव्रह्णाय वापग्ुरेत, योअ्पग्ुरुते तं शतेनयातयेत्‌” अर्थात्‌-त्राह्मण 
का बच करने क लिये उद्योग ने कर, गेग ऋकृरथा उस सो वप तर नरकगांतना सोगनी पड़ेगी । यहाँ 
ब्राह्मण के बय के किये किये जाने वाले उद्योग का निषेध है ! वह उद्योग निपेध्य है, उनका निषेध तभी हो 
सकता है, थद निषेध्य वह उद्योग अनर्थ हेतु हो । उण्यु क् निषेय का समर्थन करने के लिये उम्त उौण्योग 

व॑ टातयातनामें कायकारण भाव प्रामाण 


३ 


नों उदाहरणों से यह सिद्ध होदा हैं कि ६ 


था ज्ञाता है क्‍योंकि बह निषेघ के जिये उपयक्त हे। 
एप बज 
के 


के प्रति उपयुक्त होने के कारण अर्थवाद बणित घवगे की 
वशेपतायें राज्रिसत्र में प्रतिष्ठारपी पतज्ञ तथा बाह्मणदघोद्योग एवं शतयातना में साध्य साधनभाव 
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प्रामाशिक माने जाते हैं। इसी प्रकार ही प्रकृत में मी समझता चाहिये। उपनिषद्‌ में यह वचन हे कि 
“ब्रह्मविदाप्नोति परम” अर्थात्‌ तह्म को जानने वाला परबक्म को आप करता है । इस बचन के अनुसार यहाँ 
पर इस प्रकार विधि का स्वरूप सिद्ध होता है कि ब्रह्म प्राप्ति को चाहने वाला पुरुष ब्रह्मोप॒ासन करे । यहाँ 
ब्रह्मोपूसन विपय को लेकर होने वाले कार्य का अधिकारी वह पुरुष है जो ब्रह्म को प्राप्त करना चाहता हि 
उस पुरुष के प्रति विशेषशरूप में निर्दिष्ट होने वाले फल् में त्रह्म अन्तर्गत है। इस ह्राप्य फल् त्रह्म के स्वरूप 
और अम्यास्य विशेषों का वर्णन करने वाले उपनिषद्‌ वाक्य कार्य के लिये अपेक्षित अर्थ का प्रतिषादक होते 
हैं। उपासना के फलरूप में ्राप्त होने वाला ब्रह्म किस प्रकार का है ( इस प्रकार जिज्ञासा उपस्थित होने पर 
विविध उपदिषद्‌ वाक्य आकर बतलतते हैं कि वह ब्रह्म जगत्‌ की सृष्टि स्थिति ओर प्रल्य करने वाला हे, 
जगद का आधार एवं अन्तरात्मा है। ऐसी २ अनन्त विशेषताओं को बतलाते हुये सम्पूर्ण उपनिषद्‌ वाक्य 
उपयु क्व कार्य के लिये उपयुक्त ऋथों का बर्णन करते हुये प्रमाण बन जाते हैं, त्रह्म भी उस काय के द्वारा 
प्राप्त होते वाला फल वनकर कार्य से संबद्ध हो जाता है। पूर्व मीमांसकों के मतानुसार कार्याथ में वेदों का 
तालयथे होने पर भी कार्योय्युक्त फल्न के रूप में ब्रह्म सिद्ध होता है, उस त्रह्म का विचार वेद्तापप्य के 
अनुकूल होने के कारण अवश्य कतव्य है। इस प्रकार “तुष्यतु” न्याय के अनुसार श्रीरामानुज स्वामी जी 
ने मीमांसकमत के अनुसार ब्ह्मविचार को कतेव्य सिद्ध किया है। सिद्धार्थ के विषय में शब्दव्युत्पत्ति हो 
या कार्याथ के विषय में हो, दोनों पक्षों में भी ब्रह्म सिद्ध होता है, उसका विचार भी कतेव्य सिद्ध होता है । 


द्् 


छाप छ प्‌ कक 0... न्त्र थ थ्‌ ए (० ४7०5 त + मर अर दा 
कार्योपथुक्ततवान्मन्त्राथवादप्रतिपादिताथानामपि प्रामाणिकता सिंडि: 
8 एः > आा (५ ५७ ९" ण्दे 
कार्यापयुक्‍त होने से मन्त्रार्थवाद प्रतिपादित सिद्ध पदाथे भी प्रामाणिक है। 
एवं च सति मन्त्राथंवादगता छाविरुद्धा अपुर्वाश्ार्था: सर्वे विधिशेषतयेव सिद्धा 
भवन्ति । यंथोक्त द्रविडभाष्ये- “ऋण हि व जायते इति श्रुते” रिव्युपक्रम्य “घच्चप्पवदा- 
नस्तुतिपरं वाबयस्‌ तथा$पि नासता स्तुतिरुपपच्चते” इति । एतदुक्तः भवति-सर्वो हार्थ- 
बादभागों देवताराधवधृतयागादेः साडुस्याराध्यदेवतायाश्राहृष्टरूपान गुशन्‌्‌ सहलशो 
वदत्‌ सहल़शः कमर प्रशशस्त्यबुद्धिमुत्पादयति, तेबामसख्भावे ग्राशस्त्यबुद्धिरेव न स्था- 
दिति कमंरि प्राशस्त्यवुद्धथर्थ गुणशत:द्ावसेव बोधयतोति अनयेव दिशा सर्वे सब्तार्थदा- 
दावगता ह्ार्था: सिद्धा: । 
उपनिषद्‌ में पर्रह्म की प्राप्ति के लिये जो बल्मोपासन का विधान है, उस विधि का फल्न में ताथये 
है, प्राप्य फत् के रूप में ब्रह्म में ताप अवश्य सिद्ध होता है। इस प्रकार विधि में अपेक्षित होने से त्रद्म 
की सिद्धि फल्षित होती है । इस प्रकार उपासन विधि के अनुसार ब्रह्म की सिद्धि होती है। इतना ही नहीं, 
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कन्तु मन्त्र ओर अर्थवारों में वर्शित वे सभी अर्थ--ज्ों दूसरे प्रमाणों से विशेध नहीं रखते तथा दसरे 
णों से पघ्िद्ध न हाने से अपूर्वे माने जाते हैं--विधि सें अपेक्षित होने के कारण प्रामाशिक | 
सतदिधि में झन्ञ के रूप में अपेक्षित होने के कारण जिस प्रकार ब्रह्म प्रामाशिक सिद्ध होता है उसी 
कार मन्त्राथवादों में वर्सित अन्यान्य अथ्थ भी विधि में किसी न किसी प्रकार से अपेछझित होने से 
प्रामाणिक सिद्ध होते हें। उपपुु क्त यह निशेय द्रविड आाष्य में वशित है | द्रविड भाष्यकारने “ऋणंहि (ह) 
वैजायते इति श्रुते:” ऐसा प्रारम्स करके यह कहा है झि यद्यपि यह वाक्य अवदान की अर्थात्‌ हवि से भाग 
निकालने की क्रिया की स्तुति करने सें तात्पये रखता है तथापि उन गुणों में भी इस वाक्य का तात्पये 
मानना चाहिये जिन गुणों को लेकर स्तुति की जाती है । यदि उन गुणों में श्रति का दात्पय नहीं होता तो 
वे गुण अप्रामाशिक एवं असत्य सिद्ध होंगे, अप्रामाणिक असत्य गुणों से स्तुत्ति नहीं वन सकती है क्योंकि 
उन गुणों को अप्रामाणिक मानने वालों की दृष्टि में बह स्तुति कूठी ही प्रतीत होगी उस स्तुति से कर्म की 
प्रशंसा नहीं फलित होथी। यह्‌ द्रविद् भाष्यकार का कथन है। इसका यह तात्यय है कि संपूर्ण अर्थवाद 
भाग अनेक गुणों का वर्णन करता है| याग इत्यादि कर्मदेवता का आराधन है इन कर्मा से देखता आरा- 
घित होते हैं अथवादों में देवता का आराधन बनने वाले याग आदि कर्मो के तथा उन कर्मा से आराधित 
होने वाले देवताओं के ऐसे २ सहल्लगुए का वर्णन मित्रता है जो गुण दूसरे किसी प्रमाण से मिद्ध नहीं 
हो लकते । इस प्रकार अथेबाद भाग कम ओर देवता के गुणा का वन करके अनेक प्रक रे से श्रोताओं के 


ते हें। 


/576 के 


/्त |्र 


ममने इस ज्ञान को उत्पन्न करादेता है कि कसे अत्यन्त प्रशस्त है अतः इसे अवश्य करना चाहिये। यदि वे सभी 
गुण अपामाणक होते तो श्रोताओं को ऊममें प्राशस्त्यज्ञान हो ही नहीं लकता। कममें प्राशस्त्यज्ञान को उत्पन्न 
करना यही अथंबाद का उद् श्य है | इस उद्दे श्य ही पूर्ति के लिये अथवाद गुणों की सत्यता को भरी सिद्ध 
करते हैं। मन्त्र अनुप्टान करने योग्य कर्मों को बतलाने के लिये श्रवृत्त है । वे यह वतलाते हैं कि यह के 
इस प्रकार के देवता के लिये हांता है। इन सम्त्रों का देवतास्वरूप इत्यादि में स्री तात्पने हे तभी उस २ 
देवताओं को लेकर कमे का प्रकाशन निम सकता है। इस प्रकार मन्त्र और अर्थवादों के द्वारा वर्शित अनेक 
अपूर्ण अथ विधि में अपेज्षित होने से प्रामाशिक भिद्ध होते हैं | क्रेवल बच्य ही नहीं किन्तु उपयु क्त अनेक 
ख्पचल अर्थ भी प्रामा|णक हाते है । ये सभी अथ पघिद्ध पदार्थ हैं| इस प्रकार प्रातपादन करके श्रीर! भीलुज- 
स्वामी जी ने 'वुष्यतु” न्याय से कार्याथ में व्युत्पत्ति को मानकर यह सिद्ध किया है कि पूर्वपक्ती के मत करे 
अनुसार बिचार करने पर भी ब्रह्मोपासन विधि में अपेक्षित प्राप्य फल्न के रूप में ब्रह्म सद्ध होता है, एसे ही 
सन्‍्त्र जोर अथवादों से वशित अनेक अपूव अथ विधि में अपेक्षित होने के कारण प्रामाणिक सिद्ध होते हैं 
इसलिये प्राप्यफन्न परत्रह्म का विचार युक्त दही है| वस्तविक दृष्टि ले विचार करने पर यही मानना चाहिये कि 
सद्ध बस्तुआं से ब्युः नर्के कारण छसद्धवस्तु त्रह्म का विचार युक्त ही है| इस प्रकार दोनों प्टियोँ से 
श्रीरामानुजस्वासी जी ने ब्रह्म की सिद्धि की व्याख्या की है । 
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मीर्मांसकोक्तस्य कायंलक्षएस्य खुणडनस 


मीमांसक वशित कारये लक्षण के खण्डन का प्रारम्म 


ग्रपि च कार्यवावयार्थवादिभि। किमिदं कार्यत्व नामेति बक्तव्यस, कृतिभावभाविता 
कृत्युद इयतेति चेतु, किमिदं कृत्युद्इथस्वस ? यदधिक्ृत्य कृतिबंतते तत्कृत्युद श्यत्व्सिति 


चेत्‌ पुरुण्यापाररुपायाः कृते: कोड रो तार, यद्माप्ठीच्छया कृतिझुत्पादयति पुरुष! 


श्रीशमानुजस्वामी जी ने सिद्धार्थ में व्यत्त्ति का समथन करके तथा सिद्ध अर्थ में व्युपत्ति न होने पर 
भी काय अर्थ में ही व्युत्पत्ति होने पर भी उपासन विधि में प्राप्य फन्न के छूए में अपेक्षित होने के कारण बह्म को 
सिद्धि का समर्थन करके आगे उस छाय का-जिसका बणन प्राभाकर मीमांसकों ने नाना प्रकार से किया था- 


खण्डन किया हूं। श्रीरामानुजस्वासी जी ने कहा कि प्रामाकर मीमांसक यह जो कह रहे हैं कि वाक्य का 
पी 


४5 5 

है, उन्हें इस प्रश्न का--कि काये किसे कहते हैं, काये का लक्षण क्या है--उत्तर देना चाहिये। 
के उत्तर सें यह कहते हैं कि याग इत्यादि क्रिया नश्वर हैं, वे शरीर त्यागने के बाद मिलने 
वाल स्व इत्यादि फत्न का कारण नहीं हो सकती हैं क्योंकि स्वर शरीर स्यागने के बाद मिलने वाल्ला है, ये 


याग आदि क्रियायें शरोर रहते समय ही नष्ट हो जाती हैं| स्वर्ग की उत्पत्ति के पू्क्षण में नहीं रहती हैं। 


इस लिय ये स्वग का साज्ञात्‌ कारण नहीं हो सकती । इनको स्वगे का कारण कहा गया है तद॒र्थ मानना 
लक: नही +० मी. मे ग्‌ मम 
पड़ता हैं के ये यांग आदि क्रियायें उतन्न होने के बाद एक अपूब को उतन्न करा देदी हैं बह अपूब स्थायी 


रहता हैँ, स्वग आदि फर्लों को उत्पन्न करा करके ही वह नष्ट होता है, तत्र तक वह स्थायी रहता है। याग 
आदि क्रियाय इस अपूव के द्वारा स्वर्ग का साधन बनती हैं। इत बातको वेशेपिक नेयायिक इत्यादि दार्शनिक 
सिद्धान्वह्त में मानते हैं तथा मीजांत्ों में साहुमीमां नक मा इत वात को मानते हैं । माट्मीमांसकों से हम 
लोगों में अर्थात्‌ प्राभाकर मोमांसक्नों में यही अन्तर है कि हम लोग उस अपूर्व को वाच्य मानते हैं वे उसे 
बाच्य नहीं मानते हैं | हमारा यह सिद्धान्त है कि वह अपूर्व लिडः लोट तव्य इत्यादि प्रत्यययों से अभिद्दित होता 
है, अतउव वह बाच्य है। इस वाच्य अपूर्व को ही हम अपूर्व कार्य और नियोग इत्यादि शब्दों से कहा करते 
हैं। इस काय में तीन धर्म रहते हैं। (१) यह कार्य प्रयत्न से उत्ज्न होता है | प्रयस्त कृति कहलाता है । यह 
कार्य प्रयत्न साध्य होने से ऋृतिसाध्य कहा जाता है | कतिसाध्यत्व काये का एक धर्म है। (२) कार्य इष्ट होता 
है । इष्टत्व कार्य का दूसरा धर्म है। ऋतिसाध्यत्व और इष्टत्व अन्य पदार्थ में सी विद्यमान रखते हैं। ये 
काय का असाधारण धर्म नहों हैं याग आदि क्रिया भी प्रयत्त साध्य है। फतन्न भी इष्ट होता है। इससे 
सिद्ध हांता हू कि उपयु क्त दोनों धर्म काय का असाधारण धर्म नहीं है काये का असाधारण घर्म ए 5 है। बह 


कक ०] 


मिल. 
अत्युह श्यस्व॒ है। कार्य कृति अर्थात्‌ प्रयत्न का उ्दे श्य है। कार्य को सिद्ध करने के लिये हो यज्ञमान प्रशत्न 
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करता है। प्रयत्नसाध्य होता हुआ जो प्रयत्त का उद्देश्य वना हुआ है, वह कारये है। यही कार्य का 

लक्षण है। इस प्रकार प्राआकर मीमांसकों ने कार्य का लक्षण बतलाया है । 
इस पर यह प्रश्न उठता है कि कृति का जद श्य किसे कहना चाहिये ? इस प्रश्न के उत्तर में 
(भाकर मीसांसकों ले कहा है कि जिसको अधिकार में लेकर प्रयत्न होता है, वह कृति का डह्दे श्य बनता है। 
मनुष्य अपने प्रयोजन का साधन होने के कारण साधन को अपवा समझता है। यह समझ ही अधिकार 
कहा जाता है। इस प्रकार प्रयत्व अपने प्रयोजन का साधन होने के कारण जिसे अपना मानकर श्रवृत्त 
होता हे, वह प्रयत्त का उदं श्य होता है। याग इत्यादि करने वालों का ध्रयत्न अपूर्व को अपने प्रयोजन का 
साधन होने के कारण अपना मानकर प्रवृत्त होता है, इसलिये अपूर्व प्रयत्न का उद्देश्य बच जाता है। यह 
पूर्वमांसकों का कथन हैं| इसपर यह प्रश्न उठता है कि किसी साधन को अपना समानता या ने मानना 
मनुष्य का काम हैं, मनुष्य चेतन हे, वह साधन को अपना मान सकता है। प्रयत्न चेतन नहीं है। ऐसी 
स्थिति में यह केसे कहा जाता है कि प्रयत्न अपने प्रयोजन का साधन होने के कारण साधन को अपना 
मानकर उसमें प्रवृत्त होता है ? इस प्रश्न के उत्तर में पूर्व मीमांसक कहते हैं कि जिसको प्राप्त करने की इच्छा 
से चेदन प्रयत्न करता है वह प्रयत्व का डद्देश्य होता है। अपूजे को प्राप्त करने की इच्छा से चेतन 
प्रयला करता है, अपूर्व प्रयत्त का उद्देश्य होता है। इस प्रकार कृत्युद्दे श्यत्व कार्य में घट जाता है । 
यह मीमांसकों का कथन है । इस पर श्रीरामानुजस्वासी जी ने कहा कि इष्टवस्तु को प्राप्त करने की इच्छा 
से चेतन प्रयत्न करता है, इष्टबस्तु ही प्रयत्न का उद्देश्य बनता है। इसलिये इष्टत्व और कृत्युद्दे श्यत्व 
ये धर्म एक हो जाते हैं। काय में इष्टत्व से अतिरिक्त जो कृत्युद्दे श्यत्व धर्म साना जाता है, वह इष्टत्व से 
अतिरिक्त नहीं मिद्ध होता है । उछका इष्टत्व में अन्तर्भाव हो जाता है, इष्टत्व से व्यतिरिक्त कृत्युद्देश्वत्व 
घर का श्रतिपादून अशक्य है| इस प्रकार श्रारामालुजध्वामों जी ने का के साधारण धर्म क्ृत्युदेश्यत्व का 

खण्डन शिया है । 
प्रेत इत्युद श्यलमिटस्य खणडनम 

प्रेरकत्व ही कृत्यद श्यत्व है, इस वाद का खण्डन 
अथवं मनतुये इष्टल्यूव रूपद्ृयभस्ति इच्छाविषयतया स्थितिः पुरुषप्रेरकर्व क्ष, 
ञ्रश्नेरकत्वाकार: कृत्युह व्यत्वभिति, सो5यं स्वपक्षासिनिवेशकारितों बृथाल्रमः तथा हि 


£4 


इच्छाधिपसया प्रतोतस्य स्वप्रयत्वोत्पतिमन्तरेशासिद्धिरेव प्रेरकत्वं तत एच प्रवृचे:, 
इच्छाय! जातायामिष्टस्य स्वप्रयत्योत्पत्तिमब्तरेशासिद्धिः प्रतीयते चेतु ततश्चिकोर्षा जायते, 
ततः प्रवरतते पुरुष इति तत्वबिर्दा प्रक्रिया । तब्शादिष्टस्य कृत्यथीनात्मलाभत्वातिरेकि 


कृत्युट्ट श्यत्व नाम किनधि ते हह्यते ! 
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यह शत्व से भिन्न है । इसलिये इस 
अन्तर्माव नहीं होता । इस पर श्रीरामानुज स्वामी जी ने कहा कि सीमांसकों का 
डपयु क ऋषन तसिःथंक है, वे अपने पक्ष में अमितिवेश होने से ऐसा कइते हैं, इसमें सार नहीं है; यह व्यथ 
श्रम है यह प्रेरकस्वरूप ऋृत्युद्दे श्यत्व ऋृतिल्लाध्यत्व ही है, यह कृतिसाध्यत्व से सिन्न नहीं बनता । मीसांसकों 


को इठत्व और इुृतिसाध्यत्व से व्यतिरिक्त रूप में ऋृत्युदे श्यत्व अभिसत है। वह मनोरथ सिद्ध नहीं होगा, 
पश्कल्यरूप ऋत्यह स्यस्व ऋतिसाध्यत्व में अन्तभ्ू त हो जाता हैं। इश्वस्तु के विषय में यदि यह ज्ञान है कि 
यह इं2बस्तु प्रयत्त के बिना सिद्ध नहीं होगी तव वह इश्वस्तु प्रेरक बन जाती है, इश्टवस्तु का प्रथत्न के बिना 
उत्पन्न न होना ही उसका ग्रेरकत्व है। तत्त्वज्ञों की यह मान्यता है कि इश्चस्तु को प्राप्त करने की इच्छा हो 


जाते पर यदि बह बिदित हो जाय कि प्रयत्त के विना इश्टबस्तु प्राप्त न होगी, तव मनुष्य को उसके उपाय में 


प्रवृत्त हाने की इच्छा हाती 5, वाद में मजुष्य उपाय में प्रवृत्त होता है | जो इष्टवस्तु प्रयत्न से साध्य होती है 
वह प्रयत्त के द्वारा ही स्वस्वरूप को प्राप्त करती है । इश्वस्त को प्रयत्न के द्वारा स्वस्वरूप को प्राप्त करना यही 


कर 


करव्य रे यत्व व व्य कल अत्ल 

त्युद्‌ श्यत्व हैं, इसस व्यत्ताक्त कृत्युद श्यत्व प्रमाण से सिद्ध होता ही नहीं । प्रयत्नसाध्य प्रतीत होने पर 
डे अयकर 
अरक वन सकती हू, प्रयत्त साध्यत्व हो प्रेरफ़त्व हैं। यदि प्रेरकत्व ही ऋृ्यहे श्यत्व होता, जेसा 
सकों ने कहा तब तो कृतिलाध्यत्य ही हृत्यहेश्यत्व सिद्ध होता हैं। मीमांसकों के अधिमत उस 


डर 
> 


/7॥ 
अन्‍्जजमदी 

» ७) (९ 
५ 
०0] 
“पते 
2], 


7) 
स्‍ 


४ का आट। शी जज ् रे 
कृत्युद श्यस्व--जों ऋतिसाध्यत्थ ओर इध्धत्व से भिन्न प्राना जाता है-में कोई प्रमाण है नहीं । इस प्रकार 
श्र र मानु गन 2 मेँ हि ९ श्र घ गा ध क्र जल ध ग्ब कर छ 
रिसातुज स्वासा जा ने कार्य का असाथारणथम कृत्युद श्यत्थ का खण्डन करके काय के लक्षण का 


पुसपानुकूलल इत्ुइश्यल पिति वादस्य खंगडबम 
पुरुषानुकूलत्व ही कऋत्युद्द श्यत्व हे, इस वाद का खण्डन 


श्रथोच्यते-इष्टताहेतुश्च पुरुषातुकूलता तत्पुरुणनुकूलत्व॑ कृत्युद श्यत्वभिति चेतु, 
तेवयू, पुरुषानुकूल सुखमित्यनर्थान्तरस्‌ तथा -उरुषप्रतिकूल दुःखपर्यायश्‌ श्रतः सुखव्यति- 
रिक्तस्य कस्यापि पुरुषानुकूलत्व॑ न सम्भवति । नतु क्॒ दःखलिवृत्त रपि सुखव्यतिरिक्ताया: 
3 आउुद्ुलता हष्टा, नतत्‌, आत्माचुकूल सुख श्रत्मप्रतिकूल दुःखय्‌ इति हि सुखढ़ःखयो- 
विवेकः तत्रात्मातुकूलं सुखभिष्द भवति तत्प्रतिकलं दु:ख चानिष्टस, श्रतों ह!खसंयोग- 
स्थासह्मतया तजियृत्तिरपोष्ठा भवति, तत एवेष्टतासास्याइतुकलताभ्रमः तथा हि 
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प्रकृतिसंसुष्टस्थसं सा रिश्ए: पुरुषस्थानुकूलसंथोग: प्रतिकूलसंयोगः: स्वरूपेशावस्थितिरिति 
च तिस्नोडवस्थाः, तन्न प्रतिकूलसंबन्धनिवृत्तिः अ्रनुकूलसम्बन्धनिवृत्तित्व स्वरूपेसपावस्थि- 
तिरेव। तस्मात्तिकूलसंयोगे बतंसाने तलन्निवृत्तिरपा स्वरूपेरशावस्थितिरपीष्टा भवति, 
तत्रेष्टतासाम्यादनुकूलताअम!ः ॥। अतः सुखरूपत्वादनुकलताया: नियोगस्यानुकूलतां 
बदन्त प्रमारिषिका: परिहसन्ति । 


आगे कृत्युई श्यत्व का दूसरे प्रकार से परिष्कार करते हुये पूर्वमीमांसकों ने कहा कि कोई भी 

पदार्थ इसल्विये ही इष्टठ होता है क्रि बह चेतनों को अनुकूल लगता है। चेतनों के प्रति अनुकूज् होना ही इष्ट 
होने का कारण है। यह अनुकूवत्य ही क्ृत्युद्दे श्यत्व है । इसलिये कृत्युद्दे श्यत्व को इंष्टत्व एवं कृतिसाध्यत्व 
से भिन्न मानदा पड़ता है। अपूबे काये चेतनों का अनुकूत है, इसलिये बह ऋत्युद्दे श्य माना जाता है । इस 
पर श्रीरामानुज स्वासों जी ने क॒दा कि मीमांसकों का उपयु क्त कथन समीचीन नहीं, क्प्रोंकि अपूरव काय 
चेतनों का अनुकूल नहीं माना जा सकता । जो चेतनों को अनुकूज्त लगता हे, बह सुख कहलाता हे | जो 
चेतनों को प्रतिकूल लगता है बह दुःख कहलाता है। चेतनानुकूल और सुख ये दोनों शब्द एक ही अथे के 
वाचक हैं । चेतनत्रतिकूत्न और दुःख ये दोनों पद्‌ एक ही अर्थ के बाचक हैं । अपूर्चकाय कोई सुख नहीं है 
वह सुख से व्यतिरिक्त है। बह चेतनों का अनुकूल नहीं हो सकता । उसे चेवनों का अनुकूत मानकर 
कृत्युद्दे श्य कहना सर्वथा अयुक्त है। इसपर पू्ेमीमांलकों ने कहा कि वह दुःख की निवृत्ति-जो सुख से 
व्यज्षिरिक्त है-भी चेतनों को अनुकूल लगती हैं | यह सर्वानुभूत सत्य है | सुख ही अनुकूल हो, ऐसी बात 
नहीं क्योंकि सुख से भिन्न दुःख निबृत्ति भी अनुकूल लगती है। इसी प्रकार ही सुख से व्यतिरिक्त अपूब 
काये भी चेतनों का अनुकूल माना जा सकता हैं। इसपर शीरामानुजस्वासी जी ने कहा कि जो स्वतः इष्ट 
होता है, वह अनुकूल है, सुख स्वतः इष्ट होता हैं, उसे अनुकूल मानता उचित हे। जो स्वत्त: अनिष्ट है, वह 
प्रतिकूल कहा जाता है । दुःख चेतनों को स्वतः अनिष्ट है, उसे प्रतिकूल मानना उचित है । दुःख और सुख 
का यही विवेचन है कि जो चेतनों का अनुकूल है, वह सुख है, जो चेतनों का प्रतिकूल है, वह दुःख है। 
यह स्वमान्य सिद्धान्त है । चेतनों का अनुकूल होने से सुख इष्ट होता है, चेतनों का प्रतिकूल होने स दुःख 
निष्ट होता है | दःख असझाय होता है, इसहिये उसकी निवृत्ति इष्ट होती है, वह स्वतः इष्ट नहीं होती है, 
कित दःख असझहय हाने के कारण तथा ठ'ख म 68 पे हाने के कारण वह इष्ट हांतो है । वह स्वतः: इंष्ट न 
होने के कारण अनुकूल नहीं माची जा सकती | चेनत दुःख निवृत्ति को अनुकूल समझे तो वह अम ही हे, 
जिस प्रकार सुख इष्ट होता है, उसी प्रकार दुःख ढ प के कारण दुःख निवृत्ति भी इष्ट होती हे । इष्ट होने 
के कारण चेतन सख एवं दुःख निबृत्ति का अनुकूल मान लेते हैं। वास्तव में दुःख निषृत्ति स्वतः इष्ट न हाने 
से अनुकूल मानने योग्य नहीं है । इस अन्तर को न समझकर चेतन इंष्टट्व भर को समझकर दुःखनिवृत्ति 
को अ्र/ से अनुकूल मान लेते हैं | दुःखनिदृत्ति ओए सुख यदि एक पदार्थ हों, तर्भी दुःखनिवृत्ति अनुकूल 
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हू तक 


दुःखलिवृत्ति और सुख भिन्न २ वदार्थ हैं, इसलिये दुःखनिवृत्ति अनुकूल नहीं मानी जा सकती । 
धर 


(| # 


बन सकती ॥। 
ख को वा दःखनिवृत्ि और सुख को भिन्न पदार्थ मानवा ही युक्िसंगत है. क्योंकि 
लोक में दे डा जाता है कि प्रक्नति से संचद्ध वद्ध जोदों की वीए अवस्थायें होती हैं। (१) अलुकूल संवनन्‍्ध 


(२) प्रतिकृत्त सबन्ध और (३) स्वरूप में शथिति । सुख योगते समय जीव को अनुकूल संवन्ध होता है। दुःख 


कू । 
भोगते समय जीदइ को प्रतिक्ृक्ष संबन्ध हाता हैं, खुख दुःख राहुत चिंद्रा आद दशा भें जाव की स्वरूप 
में म्थत होती है। निद्रा आदि अबस्था में जीव को न अलुझन संवनन्‍्ध होता है ने प्रातकूल रूबन्ध द्दोत 

इस समद चेतन स्वरूप में अवस्थित रहता है। यदि सुख निवत्ति और दुःख को एक पदाथ मान लिया 
जाय तथा दुःखनिद्व॒त्ति और बुख को एक पदार्थ मान जिया जाय तो निद्रा आदि अवस्था में जीव को 


फ रे हर ० बम 
योंकि उस समय सुख निदृत्ति होने के कारण दुःख मानवा होगा तथा दुःख 


निवृत्ति हाने के कारण सुख मानना होगा । ऐसा मानना तो उचित नहीं है क्योंकि निद्रा समय में जीव 
सुख दुःख रहित होकर स्वरूप में अवस्थित रहता है। अतः यही सिद्धात्त मानना द्योगा कि दुःख निद्धत्त 


ओर सुख मिन्न २ पदार्थ हैं ठथा सुख निर्वत्ति और दुःख भिन्न २ पदार्थ हैं। तीमरी अवस्था में अर्थात 


2 7 पर लक पल के ; दोनाँ लि ते हैं न 
स्वहप में अवस्थित रहते समय अ नुकूल्न संवन्ध आर प्र तिकूल् सबस्य दाना नदृुत्त हो ज्ञा &। अजकू न 
न 4 >" संबन 


- - ह 9 स््‌ल्‌ ् कम्प्म मा कु हल, रथ न ५5५ 
दुःख सम्बन्ध होने पर जीव स्वरूप में अगश्थिति छो इस लिय चाहते हैं कि उस समय दुःख संकसय की 
थी शी शा शक कह न ह 2! जे किक 2) टे मा रे हि 
| मे स्थिति अलुकून्न नहीं है क्योंकि उस समय सुख नहीं होता | भुख 9 होने 


हे 


पर भी बहु इस लिये इष्ट होती है कि उत सत्य अविक्ृत्ञ संबन्ध की निवृत्ति हो ज्ञानी है। इप्ट हाने के ऋण 


चेतन अम से डसे अनुकूल मान लेते हैं। बास्तव में वह अनुकूत्न नहीं है, इष्ट होती हैं, इतना ही इ। 


भाव यह है कि स्इरूप सें अब स्थति अलुकूल नहीं वन सकती तथा दुःख निदृत्ति सी अनुकूल नहीं बन लकती 
है | एकमात्र सुख हा अनुकूल हो सकता है| सुख व्यतिरिक्त अपूष कार्य-जी निशेग कहा जाता ४-को 
अनुकूल कहने वाले मीमांसकों को देखकर प्रामाणिक सद्ज्न परिद्यास करते हैं क्योंकि सुख व्यतिरिक्त बह 
अपूर्व काय अनुकूल बन ही नहीं सकता । इस प्रकार श्रीरामानुजस्वासी जी ने मीमांसक सम्मत अपू्े काये 


की अनुकूलता का खण्डन किया हैं 


][& 
३ 








रे 
रबर रूप 
अपूर्य कार्य केवल इष्ट साधन है, सुख रूप नहीं 


० 


इष्टस्थाथविशेषल्य निर्वंतंकतयेब हि. सियोगर्य वियोगत्व॑ स्थिरत्वमपर त्वं था 
प्रतीयते । स्वर्गकामों यजेत इत्यत्र कार्यस्य क्रियातिरिक्वता स्वर्गकामपदसभभिव्याहा 
स्वगमापनृत्वानश्चयादेव भव | 


चर 
८ 
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7 


४5 7 प्र य कक द्र्ा पूब . ये कट हि फ्े स॒ ख कर हे 
इसपर मीमांसकों ने यह कहा कि अपूर्व फायें--जो नियोग कहलाता हे--भी एक सुख विशेष हे, 
स्य हक गज धान का यान हाततल १ ५ 87 मिट बल हि जी कत लिन जलती 
इलालय उसका अजुकूज मानना डाचत हूं । इस आये का खण्डन करत हुए श्रीशमाजुजस्वासी जी ने कहा 


ल्‍की 
कि नियोग अर्थात अप का्वे सखविशेद नहीं बाद आहत, > 
के नयाग अवथात्‌ अपूद आय सुंष्छबरान नहीं जाया जा सकता कथदाक सुख स्वत ई होता ह् नियोग 
प्ट साध: ०) क ०० मरआ मी अल अंक है हर नहीं क 
इप्ट साथन हाने के कारण इष्ट होता हैं, स्वतः नहीं। स्वर्ग इत्या'द सुख स्वतः इृष्ट हांता हैं, उसका साथन 


क्र 


होने के कारण नियोग इष्ठ ह्ाता है | इप्टलाथन होने के कारण ही नियोग को स्थिर ए 


5 
| 


(5। 


अपूच माना ज्ञाता है 


जियाग कऊ गज ही # कि बह प्रेरक हाता हे | शेरक | नियाोग ये टोनों पद समानाथे 
पयाग का जनियाश मानने की ऋआारश यहाँ ह झ बह प्ररक हाता है | अरक जिय दातनापद समानाथक 


(४. ४ 


ण्५ ही पे नर 

हैं। नियोग को इष्ट लावन समकने १२ चेतन प्रवत्त होता है । इप्ट साथन होने से ही मियां प्रे क अर्थात्‌ प्रवृत्ति 
का धारण हाता है | हत: एव वह नियोग ऊह साया हे | ऋत्ान्तर से होने व्‌ लें स्वगे का साथन होने से ही 
नियोग अर्थात्‌ अपूर्य कार्य को स्थिर मानता पड़ता 


प्रव्यक्षादि प्रमाण से विद्ित नहीं होता, फि 


सानने का कारए यही है कि वह 
त्र के द्वाराडीविदित होता है, क्योंकि प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से 
याग आदि किया ही विद्व इहाती है, ये क्रियाये मशयर हैं इन क्रियाओं से व्ययिरिक्त स्थिर साधन--ज्ो 


है 

रस] नै कि 
४ 
आ 

हैं 
५ 
रु 
३१ 
0) 


9... शास्त्र से जिदित होला है | स्व त्रॉस ये वधित होता & । इस 

अपूव कब्लाता हे-शास्त्र से विदित होता है। स' वन रूप में ही बह शास्त्रों से बोधित होता है । इस प्रकार 
१ सम कह अप ३ ! व हो न ५ 

हुए. साथन हात से अउन काये का नियागरव अर रत आर अपउजउत्य लड़ हाता हू। 'स्वगकामों 

काव्य * कं अर गन बम ० ५ अ्ना के लेब 0 द्ध था यु जहर >> लक ना हा श कि हलूप शक पर 2 न क्र 

यजेव/ अथात स्वगे चाइले बाले याग बरें | उस वाक्य को सुतने पर याग क्रिउ। ही प्रथततः काय अर्थात्‌ 

नल ग्व्थ घर ती गाए के ही हि ४7-77 [ स्ल 7 बल कं पाल ४ छपरा नर रन ठ्यृ स्तर २ ई २-० नर । स्त्‌ 

कतंव्य प्रतोत हाठो है | याग क्रिया स्वग का साथन हनन पर हो कतव्य हूं सकबृतों है । ््विगफाम: इस 


तर | अल भर . हा ते के गग्‌ मी कं हा पक 
पद का साथ प्रयोग हीने से थाग क्रिया स्वत साधन प्रतोत होती हैं । याग स्वर्ग चाहन वाज्ला का कतव्य 


६ | छातः बह स्वरगं साधन माना जाता रे | किन्तु ऋठिताई यह हैं कि याग नश्वर होने के कारण कालान्तर 
७३. कल कर. ० हु १० गजल दे ( न बह बे ५ हे 
होने वाले न्दर्ग का कारण नहीं बन लकता है। इलस कठिताद का दूर करने के लिये यह मानना पड़ता है 

६ ९ हर ४ हि ० 
कि याग क्रिया स्थिर अपूर्व के द्वार स्वर्ग का साथन होती है, याग से उत्पन्न होने वाला वह अपूर्य नश्वर 


रँ 


हि ल्‍ ० रू ञ कु कर 
है, कितु फल्ोत्पत्ति के पूृ७ लक्षण तक रहता &, वह पूर्व क्षण में रहकर फल को उत्पन्न कर देता है। 
९ न्‍्छ) ० 
इस प्रकार इष्ट साधन के रूप में ही अपूर्य सब प्रथ्म बुद्धधारूढ होता है । इष्ट साधन बनने बात्ना अपूब् 
स्वतः इप्ट नहीं हो सकया, क्षताग्व उसे सुख विशेष मानना भी उचित नहीं हे । 


_किलेन- अर» 3 सी >तमतकरकाभ०७०कभप सका... व: ५-38 -क+आपपवणा;०4 जज + एक. 


पूवेकायुसथ प्रधानतायाः खंण्डनम्‌ 


सर 


आपद किीय का अधानता का सप्टन 


अूज्ष लिधोग! स्वप्रधात् नथे प्रतीशते ध्वगक। अपवदसपय 
| ॥ 7] ८०८ ६ री ऋिषध्णु तल थदा अं लत स्द्र्ई फ्। आपुृदस्‌ सन 
अपर कम ९: बारह फू झा ४ पड दर पाणकए हक हर शुष्क नि ग] रॉ य्पल ० ! हि पका 
भिध्याहारात््वशिद्धये सवगासद्धयतुकूलता थ भनियोगश्येति, यजेतेति हि धात्वर्थस्थ 
4% हे (5 5 
| 


( 


तरेाकर्गी नियोगत्क 


. 
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> मे 
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हर शो +े 
है 
7. 
हि, 
द्तय 
ज 





स्थिरत्वमपुर्व॑त्व॑ चेत्यादि, ह्यवगस्यते, तन्च॒ स्वरगंसाधनत्वप्रतोतिनिबन्धनस सममभि- 
व्याहृतस्वगंकासपदार्थान्वययोग्यं स्वगंसाधनसेव कार्य लिडगदयो5भिद्धतीति हि. लोक- 
व्युत्पत्तिरपि तिरस्कृता । एतदुक्तः भवति-समभिव्याहृतपदान्‍्तरवाच्यार्थानवययोग्य- 
सेवेतरपदप्रतियाद्यसित्यन्विताभिधायिपदसंधातरूपवाक्य भवशसमनन्तरभेव प्रतीयते, तत्च 
स्वर्गताधनरूपस, श्रतः क्रियावदनस्यार्थताइपि विरोधादेव परित्यक्त ति। श्रतएवं गद्भायां 
घोष इत्यादोा घोषप्रतिवासयोग्या्थोपस्थापनपरत्व॑ गड्भापदस्थाश्ीयते । अ्रथम 
गड़्भमपदेन गड्भार्थ: स्वत इति गड्भपदार्थस्य पेयत्य॑ व बाबयार्थान्वयि भवति । 
एवसत्रापि यजेतेत्येतावन्मात्रश्नवणे कार्यमनन्यार्थ स्पुतमिति वाक्यार्थानवयसमये कार्या- 
नत्यार्थता नावतिष्ठते । कार्याभिधायिपदश्च वशवेलायां प्रथमं कार्यमनन्यार्थ प्रतीतमित्ये- 
तदपि न संगच्छते, व्युत्पत्तिकाले गवानयनादिक्रियाया दुःखरूपायां इष्टविदोषसाधनतयंव 


कायताप्रतीते। । 

इसपर पूर्वमीमांसकों ने कहा कि जिस प्रकार भृत्यों को इष्ट देने वाला राजा प्रधान माना जाता है, 
उसी प्रकार त्रियोग अर्थात्‌ अपूब काये को प्रधाव मानना चाहिये। राजा की तरह प्रधान बना हुआ अपूर्व 
याग आदि करने वालों को इष्ट फल देता है । अपूब स्वयं प्रधानरूप में प्रतीत होता है। अतः बह स्वतः 
इष्ट हो सकता है, उसे सुखस्वरूप मानने में किसी को भी आपत्ति नहीं होनी चाहिये। यह मीमांसकों का 
कथन है । इप पर श्रीरामानुजस्वामी जी ने कहा कि “यजेत” इस पद्‌ में लिड लकार से स्वयं प्रधान अपूर्व 
काये बतलाया जाता है, प्राभाकर मीमांसकों का यह कथन समीचीन नहीं ह क्योंकि “यजेत” इस्त पद से यही 
बतलाया जाता है कि याग क्रिया पुरुष प्रयत्त से साध्य है | घात्वर्थ को पुरुष प्रयत्न साध्य बतलाना. यही 
लिड लकार का काम है| “स्वरगंकाम:” इस पद के साथ प्रयोग होने से यह फल्नित होता है कि याग क्रिया 
स्वर्ग साघन है । याग किया नश्वर होने से स्वर्ग साधन नहीं बन सकती | इसलिये सानना पड़ता हैं कि 
याग अपूब के द्वारा स्वगे साधन होता है। यह मन्तव्य तभी सही हो सकता है यदि याग से उद्धन्न होने 
वाला अपूव स्वगे साधन हो | तद्थ अपूर्व को स्व॒गें साथव मानना पढ़ता है। स्वर्ग साथन होने से ही अपूब 
उस याग आदि घधात्वथं--जो स्वर्ग का साधन नहीं बनता है--से भिन्न माना जाता है तथा नियोग अर्थात 
प्रेरक स्थिर एवं अपूर्व साना जाता हैं। इन अर्थों का विवरण पहले एक वार किया गया है। अपूर्व में स्थर्ग 
साधनत्व प्रतीत होने के कारण ही अपूब में नियोगत्व स्थिरत्व एवं अपूर्वत्व सिद्ध होता है| “यजेत स्वर्गकाम:” 
अर्थात्‌ स्वर्ग चाहने वाले पुरुष याग करें, इस वाक्य को सुनने पर यही प्रतीत होता हैं कि स्वर्गकाम पदार्थ के 
लाथ अन्चय पाने योग्य तथा स्वग साथन बनते वाले कार्य को ही लिड, आदि ग्रत्यय बतज्ाते हैं। स्वर्ग छाधन 
अदू। कार्य का यहां प्रतिपादन होता है, स्वर्ग साधन बनने वाला अपू कार्य स्वर्गार्थ हो जाता है, बह 
राजा की तरह प्रधान नहीं हो सकता हैं । मीमांसक यह जा कहते हैं कि राजा को तरह प्रधान बनने वाला 
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अपूर्वे कार्य लिडः आदि प्रत्ययों से अभिद्वित होता है, बह कथन लोकव्युत्पत्ति के विरुद्ध है, ल्ोकव्युर्पात्त 
का तिरस्‍्कार करने का दोष उनके मत में आ जाता है । भाव यह है कि परघ्वर में अन्बय पाने वाले अथों 
को बतलाने वाले पदों का लमुदायहूप वाक्य को सुनने पर यही त्रतीत होता है कि साथ प्रयुक्त दूसरे पद 
के बाच्याथे के साथ अन्वय पाने योग्य अर्थ को ही प्रथम पद बतत्ाता है । ऐसी स्थिति में यही मानना 
डेगा कि “स्वर्गंकाम:” इस पद के वाच्याथ के साथ अन्बय पाने योग्य अथे को ही “यजेत” यह पद 
बतलाता है | वह अर्थ स्वरगंसाघथन बनने बाला काय ही है। स्व॒गे साधन बनने वाल्ला कार्य ही स्वर्गेच्छु 
पुरुष का कतेठ्य हो सकता है। स्वालाधन जने बाला अपूर्वे काय स्वर्गा्थ होने से अनन्याथ बन जाता है 
चह अजन्‍्याथ एवं प्रधान बन ही नहीं सकता | यदि प्रथम प्रतीति में अनन्तार्थ एवं प्रधान प्रतीत होवे तो भी 
स्वग काम पदार्थ के साथ अन्वय करते समय अपूजे काय की अनन्याथता एवं प्रवानता को त्यागना ही होगा, 
तभी वह स्व साधन बनकर स्वग काम पदार्थ के साथ अन्बय पा सकता है, अन्यथा नहीं । यहां पर यह 
जदाहुरणु ध्यान देते याग्य हैं । कोई कहता है कि “गद्धाया घाष अर्थात्‌ गज सर आ द्वीरों की बस्ती हर ( 
यहां पर यह मानना पड़ता & कि उस बस्ती का लिवास करने के योग्य अथे को ही गड्डा पद वतल्लाता हैं। 
गछ्जडगपद्‌ का असिद्ध अथे गंगा प्रवाह है इस प्रमाह में वस्ती का निबास नहीं हो सकता है | इस जिये बहां 
वाच्यार्थ प्रवाह को त्याग कर लक्षणा से गंगापद्‌ का तीर अर्थ माना जाता है, गंगा तीर में बस्ती का 
निवास हो सकता है, यह तीर ही उस बाक्याथ में अन्यय पाता है, बहाँ सवप्रथम गंगापद से प्रवाह रूपी 
अर्थ उपस्थित होने पर भी बद बाक्याथथे में अन्यय नहीं पता है, उसमें बिद्यमान पान योग्यत्व घममे भी 
बाक्याथे में अन्बय नहीं पाता है, इसमें कारण यदी है कि बस्ती जिसमें निवास कर सके, वही अथे गंगापद 
से बोध्य होता है, बद्द तीर ही है । इस लिये वहां प्रवाहरूपी अर्थ एवं उसका पेयत्व अर्थात्‌ पान योग्यरूपी 
अरथे त्याग दिया जाता है, बह वाक्यार्थ में अन्बय नहीं पाता है। उसी प्रकार त्रकृत में समझना चाहिये । 
“यजंत आर्थात्‌ याग कर, इतना युनने पर 'तृष्यतु न्याय स॑ भत्ते काय अनन्यार्थ एवं प्रधान उपस्थित हो 
तो भी “स्वर्गंकाम:” इस पद हे साथ अन्वय पाले समय तर काये अनन्‍्याथ एवं प्रधान बनकर रह नहीं 
सकता, उसे स्वगैसाथनरूप में उपस्थित होना होगा तभी उस वक्‍्यार्थ में उसका अन्बय होगा, स्वगे साधन 
रूप में उपस्थित होने पर उसकी अनन्याथेता एड प्रधानता को त्यागना होगा | यहां पर काये की अनन्याथता 
एच प्रधानता को स्यागने की जो शत कही जा रही है वह मीमांसकों के इस सिद्धान्त--कि कार्य को बताने 
वाले शब्दों को सुनने पर कार्य अनन्याथ्थ एवं प्रधान प्रतीत होता है--को “तुष्यतु न्‍्याय से मानकर कही 
गई हैं उच्म दृष्टि से विचार करने पर मीमां को का उपयु क्त कथन गलत सिद्ध होता हैं। इस लिये 
बात--कि कार्यवाचऊ परदोंकों सनते समय काय प्रधान एवं अनन्याथ प्रतीत होता हँ--मान्य नहीं हो रूकती 
छाक में “गामानय” और “मश्वं बधान” (गौ को जाओ, अश्व को बांधो) इत्यादि कार्या को बतल्ाने वाले 


अदा को सनकर मनष्य ८ प्रतु इतर शुवरा[ ( का निर्णय करते समय बात्ञक भी यही जानता हल 
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रद्द क वेदाथसंप्रद: कै 

कि गौ को त्ञाना इत्यादि क्रियायें--जो क्लेशसाध्य होने से दुःखरूप हैं--इष्टविशेष का साधन द्दोने से 
कार्य प्रतीत होती हैं| अमुक शब्द का अमुक अर्थ है, इस प्रकार शब्दशक्ति को समभते समय में बाल्यक भी 
क्रियाओं को इष्टसाधन के रूप में ही कार्य सममते हैं | इष्टलाथन के रूप में समझा जान वाला काय 
आरम्भ में ही अन्याथ् प्रतीत होता है। इस व्युपत्ति के अनुसार वेद में लिड, आदि शब्दों से प्रतीत होने 
वाला अपूर्ब कार्य भी इष्टसाथन रुप में ही प्रतीत होता है, श्रधान रूप में नहीं। उसे अनन्या्थ एवं प्रध 
मानना स्वेथा असंगत है 














(्‌ ३ 2 है ग 
अपूवे कायंगताबुक$लतावा: खरइवब्ध्‌ 
अपूर्व कार्य की अनुकूलता का खण्डत 


अतो नियोगस्य पुरुषानुकूलत्व॑ सर्वलोकविरुद्धपु, नियोगस्यथ सुखरूपपुरुषानुकूलतां 
वदतः स्वातुभवविरोधइच 'कारीर्या वृष्टिकामों बजेते' त्यादिषु सिद्ध $पि नियोगे वृष्ठ्या 
दिसिद्धिनिमित्तस्य वृष्टिव्यतिरेकेश नियोगस्थानुकूलता नानुभुयते । यद्यप्यस्मिन्‌ जन्मति 
वृष्टयादिसिद्ध रनियमः, तथाध्प्यतियनादेव नियोगसिद्धिरवह्याभयणीया, तस्मिन्ननुकूल- 
तापर्यायसुखातुभृति ने बिद्यते । एवसुक्तरोत्या कृतिताध्येष्टत्वातिरेकिक्षत्युद् व्यत्व॑ 
न विद्यते। 


अर्थात्‌-मीमांप्क यह जो कहते हैं कि नियोग अर्थात्‌ अपूर्ब कार्य चेतनों का अनुकूल एवं 
सुखरूप हैं, यह कथन सर्वेलोकानुभव से विरोध रखता है क्योंकि किसी को सी अपू्वकाय सुखरूप से 
प्रतीत नहीं हंता किच यह कथन कडने वालों के अनुभव से सी विरोध रखता है क्योंकि कहने वाले मीमांसक 
भी नियोग सुख का अनुभव नहीं करते हैं। किच, वेद यह आदेश देना है कि “कारीर्या वृष्टिकामों यजेत” 
अर्थात्‌ृ-वृष्टि चाहने वाला पुरुष कारीरी नामक याग करें | ज्व थान सूखते हैं तब यह याग करने योग्य 
हैं, शीघ्र बर्षा होने के लिये यह याग किया जाता है | याग करने पर अवश्य उस जन्म में वर्षा हो यह 
नियम नहीं हैं क्योंकि कर्ता कम ओर साथन में दोष उपस्थित होने पर अथवा प्रबक्न प्रारुव से अतिबन्ध 
होने पर वर्षा नहीं भी हो सकती है, किन्तु वैसा प्रतिक्‍न्‍्ध ओर दोष न होने पर इस याग से वर्षा अवश्य 
होती है । वहाँ याग सम्पन्न होते ही अपूर्व कार्य उत्पन्न होता है बह दर्षा होने तक स्थिर रहकर वर्षा को 
उत्पन्न करता है | यदि अपूर्वकार्य सुखरूप हाता तो यज्ञसान को उस सुख का अनुभव होना चाहिये। 
कितु अनुभव नहीं होता । इससे यही सिद्ध होता हैं कि अपूर्वका्य न सुखरूप है न अनुकूनज् ही है। इस 
विवेचन से यह स्पष्ट हो गया कि मीमांसकों ने अपृवका4 को पुरुषों का अलुकूल मानकर जो इसे 
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दृत्युद्द श्य सिद्ध करने का प्रयत्न किया है, वह निष्फत्ञ है। काय में कृतिसाध्यल्व और दृष्टत्व दो घर्म 
0०५५ के ््‌ः * घछ 45 ट 

सानते योग्य हैं, इनस अतिरिक्त ऋत्युदं श्यत्व धमं--जिसे मीमांसकों ने कहा-सिद्ध नहीं होता। इस 

प्रकार श्रीरामानुजस्वासी जी ने अपूर्वकाय का असाधारण घमे कृत्युद्दे श्यत्य का खण्डन किया है | 


कृति प्रति शेषित कृत्युदेश्यवमिति लक्षणस्य खण्डनमम 


कृति के प्रति शेषित्व ही ऋृत्युद्दे श्यत्व हे, इस लक्षण का खण्डन 





कृति प्रति शेषित्वं कृत्युद् ब्यत्वस्िति चेतु किसिदं शेषित्व॑ किझच शेषत्वमिति 
बक्तव्यसू, कार्य प्रतिसम्बन्धोशेष;, तत्यतित्तस्बन्धित्वं शेषित्वसिति चेतु, एवं तहि कार्यत्व- 
मेव शेषित्वमित्युक्त भवति । कार्यत्वभेष विचायंते। परोद शेन प्रवृत्तक्ृतिव्याप्त्यहेत्वमेव 
वेषत्वमिति चेतु कोइयं परोह शो नाभेति । श्रयमेव हि विचाय॑ंते, उह श्यत्व॑ नामेप्सित- 
साध्यत्वभिति चेतु, किमीप्सितत्वश्‌ ?, कृतिप्रयोजनत्वमिति चेतु, पुरुषस्य कृत्यारम्भप्रयो- 
जनमेव हि कृतिप्रयोजनस्‌, स चेच्छाविषय: कृत्यधीनात्मलाभ इति पूर्वोक्त एब । 


आगे मीमांसकों ने दूसरे प्रकार से ऋृत्युद्दे श्यत्व का परिष्कार करते हुये यह कहा कि जो प्रयत्न 

के प्रति शेषी होता है वह ऋ्युद्दे श्य होता है, प्रयत्त के प्रति शेपी होना ही कृत्युद्दे श्यत्व है। यहाँ पर यह 
प्रश्न उठता है कि शेषी किसे कहना चाहिये, शेष किसे कहना चाहिये | इस प्रश्न के उत्तर में मीमांसक 
कहते हैं कि जो काय से सम्बन्ध रखता है अर्थात्‌ जो कार्य के लिये रहता है बह शेष कहत्वाता है, उस शेष 
से सम्बन्ध रखने वाला काय शेषों होता हे मीमांसकों के उपयु क्त कथन से यही सिद्ध होता है कि कार्य से 
सम्बन्ध रखने वाले के साथ सम्बन्ध रखने वाला काय शेषी हैं । इससे यही फलित होता है कि कार्यस्व 
ही शेषित्व है | हम लोग कायत्व पर ही विचार कर रहे हैं कि काय छिसे कहना चाहिये। इस प्रसंग में 
काये का लक्षण करते समय उस लक्षण में काय का समावेश करने पर आत्माश्रय दोष उपस्थित होता है । 
इसल्लिये शेषित्व को दूसरे ही प्रकार से परिष्कार करना चाहिये। बह दूसरा प्रकार क्‍या है? इस पर 
पृवेमीमांसक कहते हैं कि शेयवाला शेष होता हैं | उसे शेष कहना चाहिये जो दूसरे के उद्द श से प्रवृत्त होने 
बाल्ले प्रयत्तल का जिपय बदन योग्य है | उदाहरएु-याग के उच्च शू स॑ होने वाल प्रयत्त का वषय अंगकम 
ह्वाते स लिये अंग कर्मा को याग का शेष कहा जाता हू । उसी प्रकार ही अपूरवकाय के उद्देश से होने 
ले प्रयत्न का विषय याग द्वोता है इसलिये याग अपूब कार्य का शेष होता हैं, अपूबंकाये शेषी होता है। 
यह मीमांसकों का कथन है । इस पर यह प्रश्न उठता है कि दूसरे के डद्दे श से होने बाला प्रयत्न ऐसा कहने 
पर बह दुसरा उद्देश्य सिद्ध होता है। यहाँ ऋत्युद श्यत्व में अन्तगंत उद्दे श्यत्व का लक्षण करते समय उम्र 
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हे थे सादर 
&वेदाये संग्रह: के 
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लक्षण में उद्दे श्यत्व का समावेश किया जाता है, अतः आत्माश्रय दोप अवश्य उपस्थित होगा। इसलिये 
दूसरे ही रूए से उह्दे श्यत्व का लक्षण करना चाहिये। बहू रूप क्या है ? इस प्रश्न के उत्तर में पूर्वमीमांसक 
कहते हैं कि जो साध्य प्राप्त करने के लिये इष्ट हैं बह उद्द श्य होता है। यहाँ पर यह प्रश्न होता हे कि कौनसा 
साध्य प्राप्त करने के लिये अभिमत होता है ? इस प्रश्न के उत्तर में मीमांसक कहते हैं कि जो प्रयत्न का प्रयोजन 
है, वही प्राप्त करने का इष्ट होता है। इस पर यह प्रश्त उठता हूं कि प्रयस्त ज़ड पदाथ है, वह किसी 
प्रयोजन का चाह नहीं सकता। कोई पदाथ प्रयत्न का प्रयोजन कैसे वन सकता है। इस प्रश्न के उत्तर में 

ही कहना होगा कि जिस प्रयोजन की इच्छा स पुरुष प्रयत्न करता है वही प्रयत्न का प्रयोजन सान 
जाता हैं | पुरुष उसे ही प्रयोजन मानता है जो इच्छा का विषय हो, साथ ही प्रयत्न करने पर सिद्ध हो 
वाला हो | इस बिवेचन से स्पष्ट हो ज्ञाता है कि कृत्युद्दे श्यत्थ का पर्यवप्तान इष्टत्व एवं कृतसाध्यत्व में 
हो जाता है । इनसे अतिरिक्त क्रत्युदे श्यत्व--जो अपूर्ष काये का असाधारण आकार हे--सिद्ध नहीं होता। 
इस प्रकार श्रीरामानुजस्वासी जी ने झृत्युदे श्यतव का खण्डन कर मीमांसक संमत कार्यस्वरूप 'दुर्निह्नप 
(निरूपण करन में अशक्य) सिद्ध किया हे । 


_मक्रायोफाअपक3 9.४ डटडपर 3. >-२२६२०००००७००७३ ५ +पफसद#ड हि ४ 
। 


पद्स्‍ान्तरीयाशेषशेषिणों लेक्षणम 
सिद्धान्त के अनुसार शेष और शेषी का लक्षण और उनका समन्वय 


श्रयमेव हि सर्वत्र शेषशेषिभावः, परगरतातिशयाधानेच्छुया उपादेयत्वमेव यस्य 
स्वरूप स दोष: परः शेबी, फलोत्पत्तोच्छया यागादेस्तत्मवत्नस्थ चोपादेयत्व॑ यागादिसि- 
| च्छयाध्त्यत्सबमुपादेयस्‌, एवं गर्भदासादीनासपि पुरुणविशेषातिशयाधानेच्छयोप।देयत्व- 
सेव स्वरूपस्‌ । एव्सीश्वरगतातिशयाधानेच्छेया उपादेयत्वभेव चेतनाचेतनात्मकस्य 
नित्यस्यानित्यस्थ च स्वस्थ वस्तुनः स्वरूपभित्ति सब्सीशइ्वरशेबश्तत स्वस्थ चेश्वर 
गेषीति स्वस्थ वशो! 'सर्वस्थेशानः “पति विश्वस्थेत्याह क्तस। क्वितिसाध्यं प्रधान 
यत्तत्कायमम्रिधीयते' इत्यथमर्थः अरहधानेष्बेब शोभते । 


इस प्रसंग में श्रीरामानुजस्वामी जी से अपने रूड,न्त के अनुसार शेपशेषिभ्ाव का लक्षण बतत्ञाकर 

इस जिज्ञाला--शेष किसे कहना चाहिये और शेषी किसे कहना चाहिये--को शाम्त किया है। वह लक्षण 
यह हू कि दूसरे के अतिशय अथात विशेषता को सिद्ध करने की इच्छा से जो पदार्थ संग्राहय होता है 
(५9 (५ ५ 


हे हय हाना ।>स पदाथे का स्वरूप है, बह पदाथ शेष ऊकहणाता ह बह दूसरा पदार्थ शंपी *देजाता 
हू का आतश<+ कराना ६। याग फल्न का शेप झाता जात हें, फल शप। माता जाता हई बर यह 
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४७ बेदावर्समह: बडे ७७१ 





लक्षण घट जाता है। फल्न को उत्पन्न होना यही फल का अतिशय अर्थात्‌ विशेषता है। फल को उत्पन्न 
करने की इच्छा से ही याग संग्राहय होता है। इस लिये याग शेष और फञ्न शेषी सिद्ध होता है। याग 
को निद्ध करने की इच्छा से ही ब्रीहि आदि साधन संग्राह्य होते हैं, वहाँ ब्रीहि आदि पदार्थ शेष और 
याग शेषों साना जाता है। ऐसे गर्भेदास आदि के विषय में भी समझना चाहिये। जो गर्भ से लेकर दास 
बने हैं, वे गर्भदाल हैं, थे स्वामी को सुख पहुँचाने की इच्छा से ही संग्राहय होते हैं। इसलिये वहाँ गशभे- 
दास शेष ओर स्वामी शेषी माने जाते हैं। ईश्वर शेषी और ईश्वर व्यतिरिक्त सभी जड चेतन पदार्थ शेष 
भाने जाते हैं वहाँ पर भी यह लक्षण घट जाता है| ईश्वर को लीज्ञारस ओर भोग रस पहुँचाने की इच्छा 
से ही लीलाविभूति और भोगविभूति में रहने बाले नित्य और अनित्य सभी जड चेतन पदार्थ ईश्वर को 
संग्राहथ होते हैँ । इस प्रकार संग्राहय होना इन पदार्था का स्वरूप है। अतएव जड चेतन पदार्थ शेष एवं 
इंश्चर शेषी कहलाते हैं ' यह अथ शाम्त्र से सिद्ध होता है । उपनिषद्‌ में कहा गया है कि “स्वेस्य वशी” 
“सर्वश्येशान:” और “पति विश्वस्य” इत्यादि | इन बचनों का यह अथ हे कि ईश्वर सबको वश में रखने 
वाले सब पर शासन करने वाले एवं सबके स्वामी हैं। इत बचनों से सव॒का शोषत्व और ईश्वर का शेषित्व 
सिद्ध होता है| उपयु क् शेषि लक्षण मीसांसक सम्मत अपूर्व कारये में लगता न्ीं, कितु शेष लक्षण ही लगता 
हे । अपूबकाय को शेष मानना ही डचित है | शेषी मानता उचित नहीं है क्योंकि स्व को सिद्ध करने की 
इच्छा से ही अपूरववेका्य --जो स्वगे का साधन है-- संग्राहय होता है । अतः बह शेष ही बन सकता है, शेषी 
नहीं | सीमांसकी ने अपूबे काय को शेबी मानकर यह जो कहा कि “झतिमाध्य प्रधावं यत्‌ तत्काय॑मभिधीयते” 
अर्थात--जो प्रयत्वसाध्य होता हुआ प्रधान वता हैं बह कार्य कहलाता है | मीमांसकों का उपयुक्त कथन 
अन्ध श्रद्धा वालों के समक्ष ही शोभा पाता हे, विवेचकों के समक्ष नहीं अपूर्वेकार्य प्रधान बन ही नहीं 
सकता, थह्द स्वर्ग का शेष ही होगा । 
। (० ५ के के हे 
घगकामादिपदानां नियोज्यविशेषप्षमपंशपरतायाः खण्डनम 


बे ४ ० 


“इबरगे काम”? इत्यादि पद नियोज्यविशेष समपक हैं, इस बाद का खण्डन 


श्रपि च 'स्वर्गंकाओों यजेते त्यादिषु लकारवाच्यकत्त_ विशेषससपेणपराणां स्वर्ग- 
कामादिपदानां नियोज्यविशेषतमपरापरत्व॑ शब्दानुशासनविरुद्ध केनावगम्पते, साध्य- 
स्वर्गंविशिष्ट स्यास्वर्ग साधने क॒लु त्वान्चययों न घटत इति चेतू, नियोज्यत्वान्वयोषि न घटत 
इति हि स्वरगंसाधनत्वनिश्चयः ॥ स तु शाख्रसिद्ध कत्त त्वान्वये स्वर्गसाधनत्वनिद्चचय: 
कियते; यथां भावतुक्तामों देवदत्तगुह गच्छेदित्युदत भोजनकामस्यथ देवदत्तगहगमने 
कस त्वश्ववश्पादेव प्रागज्ञातमपि भोजनपाधनत्वं देवदतगृुहगमनस्यथावगम्यते । एकसन्रापि 
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भवतीति न क्रियास्तरं प्रति कत्त 'तया श्रुतस्थ क्रियान्तरे कत्त त्वकल्पनं युक्तसू, यजेतेति 

हि यागकत्तु तया श्र॒तस्य बुद्धों कत्तु त्वकल्पनं क्रियते, बुद्ध $ कत्तु त्वमेव हि नियोज्यत्वस्‌, 

यथोक्तस्‌ “नियोज्यः स च कार्य यः स्वकोयत्वेन बुध्यते! इति | यष्टृत्वालुगुण तद्ोद्ध त्व- 

मिति चेत्‌ देवदत्त: पचेदिति पाककतु तया शुतस्य देवदत्तस्य पाकार्थगर्सन पाकालुशणुख- 

समिति गमते क॒तु त्वकल्पर् न युज्यते । 

आगे श्रीरामानुजस्वामी जी ने मीमांसक्ोक्त काये से संबन्ध रखने वाले दूमरे अर्थ का भी खण्डन 

किया है! वह अथ यह है कि प्राभाकर मीमां पक कहते हैं कि याग करने वाले यजमान की तीन अवस्थार्य 
हैं। (१) तियोब्वस्वाबस्था है । यजमान “यजेव” (याग करें) इत्यादि विधिवाक्य को सुनने पर यह समझता 
है कि यह कार्य अर्थात्‌ अपूर्वकार्य मेरा हैं। अयूवेकार्य को अपना समकते वाला यज़मान उस समय नियोज्य 
कहा जाता है। (२) अविऋारित्वावस्था है । अपूर्वकाये को अपना समम लेने के वाद बजमान उस अपूर्य 
के साधन कम को अपना सममता है तब वह अधिकारी कहलता है। (३) कर्त त्वास्था है। जब यजभमान 
याग करने क्गता हैं तव वह कर्ता कहा जाता है| इस प्रकार यज्मान की तीन अवस्थाय हैं। “यजेत” 
अर्थात्‌ याग करें इस विधि पद से यह प्रतीत होता है कि यहाँ नियोज्य काई अवश्य है। यहां 4तिपादित 
होने वाले अपृबकाये का अपना समझने बाज़ा कोई अवश्य है। इस प्रकार “यजेत” पद से नियाज्यसमान्य 
प्रतीत हाता है । बढ़ नियोज्य कोन हैं ? इस प्रकार नियोज्य विशेष की जिज्ञासा होने पर स्वरगगंझाम आदि 
पदों से नियोड्यविशेष का बोध होता है । स्वर्ग चाहने बाला पुरुष यहाँ नियोज्य है, इस प्रकार नियोज्य 
विशेष प्रतीत दोता हैं| स्वर्ग काम आदि पद तिद्रोज्यविशेष के लमपेक हैं। इस प्रकार प्राभाकर मीमांसकों 
ने पूवमीसालाषब्ठाध्याय के प्रवमविकरण में कहा है। इस अथे का खण्डन करते हुये श्रोरामानु जस्वामी 
जी कहते हूं कि 'स्त्रगंकामों यजेत” का यह अथ है कि म्व॒र्ग चाहने वाल्ला पुरुष याग करे। "यजेत” यह 
कतु कारक में प्रयोग हैं | व्याकरणशास्त्र कहता है करत कारक के प्रयोग में आये हुये इस लिहालकार का 
अर्थ कर्ता है, व्यकरणशात्र निग्रोज्य को लिड लकार का अर्थ नहीं बतताता। उसे लिझलकार का अर्थ 
मानता व्याकरण विरुद्ध हैं। याग का कर्ता कौन है ९ ऐसी जिज्ञासा होने पर “स्वर्ककाम” पद बतलाता हे 
कि स्वगे चाहने वाल्ना पुरुष याग का कर्ता हैं इस प्रकार “स्वर्गकाम” पद कठ विशेष का सम्र्पक होता है। 
यह अथ व्याकरण से सिद्ध है। पूर्वेमोपांसक “स्वर्ंकाम” पद को नियोज्यविशेत का समपक मानते हैं, 
उसका यह सिद्धान्त व्याकर: से विरुद्ध है । इस दोप का समाधान करते हुये पृव्मीमांयक कहते हैं कि 
यद्यपि व्याकरण से इस जिद लकार का अर्थ कर्ता ही मिद्ध होता है, स्वर्गकाम पद्‌ को कत विशेष का 
समपंक ही मानना चाहिये परन्तु यहां पर यह दोष होता है कि स्वर्ग चाहने बाला पुरुष उस कम का कर्ता 
नहीं बन सकता जा स्वर्ग का साधन हो याग साक्ात्‌ स्वर्ग का साधन नहीं बनता है, याग क्रिया में स्व 
कामना वाला पुरुष कर्ता नहीं बल सकता है ऐसा दोष उपस्थित होता है। इस दोष से बचने # लगे यह 
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के बेदार्थस॑प्रद: की ९७३ 

व मा छा 
मानना उड़ता हे कि यह लिडः लकार लक्षणा से नियोज्य का वाचक है और म्वगकास पद नियोज्यविशेष 
का समपक हैं। यह सीमांसकों का कथन है। इस पर श्रीरामानुजस्वामी कहते हैं कि सीमांसक मत में भी 
उपयु क्त दोष आता है क्योंकि स्वर्ग चाहने बाल्या पुरुष उस कार्य में प्रेरित नहीं किया जा सकता जो म्वर्ग 
का साधन न हो | इस दोष का समाधान मीमांसकों को इस प्रकार करना होगा कि म्वर्ग चाइने वाला 
पुरुष जब इस काय में प्रेरित किया जाता है इससे ही विदित होता है कि यह कार्य स्‍्वग का साधन है। 
स्व चाहने वाले पुरुष को स्वर्ग धाथन कारये में ही नियुक्त करता उचित ही है भ्रीमांसकों के इस समाधान 
को सुनकर श्रीरामानुजस्वामों जी कहते हैं कि कर्ता को लिछ लकार का वाच्य मानने वाले हम भी इस 
प्रकार समाधान कर सकते हैं कि स्वर्ग चाहने वाला पुरुष उल कम का ही कर्ता हो सकता है जा स्वगे का 
साधन हो यहाँ स्वर्गार्थी पुरुष याग का कर्ता कहा गया है, इससे सिद्ध होता है कि याग 
वर्ग का साइन हे, स्वार्था पुरुष परम्परा से स्वर्ग साथन बनने बाले याग का कर्ता बने इसमें कोई दोष 
नहीं | मीसां तक जिस प्रकार अपने पक्ष में आये हुए दोष का समाघान करते हैं, उसी प्रकार हम भी अपने 
पक्ष में आये हुए दोष का समाधान कर सकते हैं। नियोज्य लकार का वाच्य नहीं हैं, स्वर्ग काम पद को 
निश।ज्यविशेष का सलमपेक मानना व्याकरण विरुद्ध है। यह दोष मीमांसक सत में वना रहता है, लकार कर्ता 
का वाचक है, स्वगे काम पद कठू विशेष का सम्रपक हे यह हमारा सत सिद्ध व्याकरण से अनुमोदित है | यह 
अथ लोकानुभव से सिद्ध है। लोक में यदि कोई कहे कि भोजन चाहने वाला पुरुष देवदत्त के घर जाय | वहाँ 
भोजनार्थी पुरुष का देवदत्त के घर जाने में कतू त्त प्रतीत होने से बालक भी यह समझ लेता है कि देवदत्त 
गृूहगमन भोजन का सलाखत है | उसी प्रकार प्रकत में अवायान समक्का जा सकता है। इसलिये ज्कार को 
के बाचक तथा स्वर्ग काम पद वो कत विशेष खम्र्णक सानना ही व्याकरण शास्त्र ओर यक्ति से संगत 
होता है। किच, सीमांसक यह मानते हैं कि कार्य को अपना समझने वाला पुरुष नियोज्य माना जाता हे। 
अपना समभाना एक बुद्धि है, उस बुद्धि मं निष्रोज्य पुरुष कर्ता होता है। उनका यह कथन प्रसिद्ध हे कि 
“जियोज्य: स च कार्य य' स्वकीयत्वेव बुद्धयते” अर्थात--त्रही नियोज्य होता है जो काये को अपना समभकृता 
हो | “यजेत” शब्द याग क्रिया के कर्ता को वतलाता हे, सीमांसक कहते हैं कि वह शब्द बुद्धि विशेष के 
कर्ता को बतलाता है, मीमांसकों का यह सत समोचीन नहीं कयों.क जो किसी क्रिया का कर्ता कहा गया है, 
उसे दूमरी क्रिया का कर्ता भानना अन्याय हैं। इसपर मीमांसक कहते हैं कि याग क्रिय्रा में कर्ता बही हो 
सकता है जो उस कार्य को अपना समझता है। वैसा समझने वाला नियोज्य होता है इस लिये यहां 
नियाज्य को लकारा मानना चाहिये। इसपर शऔीरामसानुज स्वामी जी कहते हैं कि नियोज्यत्व कितना ही 
उपयुक्त हो, परन्तु इसे ल्कारार्थ मानता उचित नहीं क्योंकि यह ल्ोकानुभव विरुद्ध हैं। लाक में कहा जाता दे 
कि देवदत्त पाक करे। यहां देवदत्त पाक क्रिया का कर्ता प्रतीत होता है, पाक के लिये बाज्ञार जाने की 
खावश्यकता होती है। इस लिये यदि कोई ये कठ्े कि “देवदत्त पाक करे” यह ब।क्य देवदत का गमन क्रिया 
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का कर्ता बतलाता है, तो उसका कथन गलद ही माना जाता है क्योंकि बह वाक्य देवदत को पाक दिया 
झा कर्ता ही बतल्ाता है, गमन क्रिया का कर्ता नहीं बतलाता, उसी अकार ही प्रक्ृत में मी समकना 
चाहिये । याग क्रिया में कर्ता कहे जाने वाले पुरुष को बुद्धि क्रिया में कर्ता मानना अतुचित है । इस प्रकार 
थी शमानुजस्वामी जी ने कार्य से सम्बन्ध रखने वाले नियोज्य का खण्डन करके कायय खण्डन उपसंदार 
किया है । 


मीमांसकोक्तापूव॑स्थ खण्डनम्‌ भगवतः फलप्रदतवस्य समर्थनश्र 
सीमांसकोक्त अपूबे का खण्डन और श्रीमगवान के फल्प्रदत्व का बशैन 


किच लिडगदिशब्दवाच्यं स्थायिरूपं किमित्यपर्वमाभ्रीयते, स्वर्गकामपदसमभिव्या- 
हारानुपपत्त रिति चेतु, काउत्राइतुपपत्ति: पिघाधयिषितस्वर्गों हि स्वर्गंकामस्तस्थ स्वरगंकामस्य 
कालान्तरभाविस्वगंसिद्धो क्षणभंगिनी यागादिक्रिया न समर्थेति चेतू, भ्रवात्रातवेदसिद्धा- 
स्तानासियमतुपपत्ति: । सर्व; कर्मंभिराराधितः परमेश्वरो भगवान्तारायशास्तत्तदिष्टं फल 
ददातीति वेदविदों बदन्ति-यथाहुर्वेदविद्न सरा द्रविडाचार्या:-'फलसम्बिभनन्‍त्सया 
कर्मभिरात्मानं पिप्रीषन्ति स प्रीतोड्ल॑फलायेति शाख्रमर्यादा' इति, फल्संबन्धेच्छया 
कर भिर्यागदानहोमादिभिरिन्द्रादिदेववामुखेन._ तत्तदन्तर्यामिरुपेशावस्थितमिन्द्रादिशब्द- 
वाच्य परसात्मानं भगवन्तं वासुदेवमारिराधयिषन्ति, स हि कर्म भिराराधितस्तेषामिष्टानि 
फलाति प्रयच्छुतोत्य्थ, तथा च॒ श्रुतिः--इष्टापूर्त बहुधा जात॑ जायमान. विद 
विभति सुवतस्य नाभि'रिति इष्टापू्तमिति सकलश्षुतिस्पृतिचोदितं कर्मोच्यते । तदिइववं 
विभातति इब्धाग्तिवरुणादिसवंदेवतासंबन्धितया प्रतोयमानं तत्तदन्‍्तरात्मतथाइवस्थित: 
परमपुरष: स्वयमेव विभ्वन्ति-स्वयप्ेव स्वीकरोति, भुवनस्य वाधिः-ब्रहाक्षत्रादिसवेदर्श- 
पइखत्य युवनस्य धारक; तेस्तेः, कर्ममिराराधितस्ततदिष्वफलप्रदानेन भुव्तातां धारक 
इति साभिरित्युक्त: । अ्रग्निवाधुप्रभुतिदेवतान्तरात्मतथा तत्तर्छब्दाभिषेयोप्यमेवेत्याहु 
'तदेवाध्निस्तहायुस्तत्सुदंप्तदु चन्द्रमा: इति । यथोक्ता भगवा यो यो यथा यां तंचु 
भक्त: श्रद्धवार्अव्तुसिच्छति । तच्य तस्याचलों धड्ां तामेव विदधास्यहुस्‌ ॥ से तथा 
*»ड्ुया इक्तस्तस्थाराधनमी हुते | जभते च ततः कामातू सयेव विहितान हि तावू ॥' 
या पा तनुसिति इन्द्रादिदेवताविशेषास्तलवन्तर्यामितयाइव स्थितस्य भगवतस्तनवः शरीरा- 
सत्य: । 'शअरहूँ हि सर्वयज्ञानां भोक्ता च प्रशुरेव थे व्यावि, प्रभुरेव चेति सर्वफलानां 
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प्रदाता चेत्यर्थ:, यथा च “यज्ञैस्त्वसिज्यसे नित्य सर्वदेवभयो5उच्युत ! । येः स्वधर्सपरेर्नाथ ! 
नरेराराधितों भवान्‌ । ते तरच्त्यखिलासेतां मायामात्मविधुक्तये ॥ इति | सेतिहासपुरा- 
ऐोषु सर्वेष्बेब च बेदेषु सर्वाशि कर्मारिण सर्वेश्वराराधनरूपाशि तेस्तेः कर्मभिराराधितः 
पुरुषोशसध्तरादिष्ठ॑ फल ददातीति तत्न तत्न प्रपंचितसु । एबमेव हि सर्वर्शाक्ति सर्वज्ञं 
सर्वेदवरं भगृव्तमिन्‍्द्राविदेवताब्तर्या मिरुपेश बागदानहोमादिवेदोदितसर्वकर्मंरणां भोक्तारं 
सर्बेफलानां प्रदातारं च हर्वाः शुतयों बद॒न्ति 'चतुहोतारों यत्र सम्पर्द गच्छन्ति देवेंरि- 
व्याद्या: | चतुहोंतारों यज्ञा) यन्न परमात्मति वेवेष्वन्तर्यामिरुपेशावस्थिते देवेः सम्पर्द 
गच्छुन्ति वेवेस्संबन्ध गच्छल्ति इत्यथे: । अच्तर्था सिरझुपेशाल स्थितस्यथ परमात्मनः शरोरत- 
याइवस्थितानासिन्द्रादीनां यागादिसंबन्ध इत्युक्त भव॒ति, बथोक्त भगवंता-भोक्तारं 
गज्ञतपर्सां सर्वेलोकमहेश्व रस इति, तस्मादिन्द्राविदेवतान्तरात्म भूतपरसपुरुषाराधवरूपारित 
कर्मारिण स्‌ एग चामभिलणितफलप्रदातेति किमन्रापर्वण व्युत्पसिपथद्रवक्षिना गाच्यतया$ 
भ्युपशतेत कल्पितेन था प्रयोजनस ॥ 
ठुस प्रकरण का सारांश यह है कि मीमांसकों ने यह पूलेपक्ष भस्तुत किया है कि सभी शहद प्रयत्न 
साथ्य कार्य का बतलाने में ही तात्पय रखते हैं क्योंकि प्रथमव्युत्पात्त कार्य के विषय में ही होतीहे। बनी 
बनाई हुईं मिद्धवस्तु को बतलाने में शब्द का तादपये नहीं दोदा | त्रद्य सिद्धवस्तु हैं, बह उपनिष अतिपाथ 
हीं हो सकता । इस पू्यमेपक्ञ का निराकरण करने हुये शी रामानुजध्वासी जी ले सिद्धवस्तु के विषय में 
प्रथम व्यपाच का समर्थन करके सिद्धजडा को बपनिषप्रतिपादय सिद्ध किया तथा उपासनादि कार्य में फल्रूप 
में अपेक्षित होने से जह्म सिद्धि का समर्थन किया साथ ही नाता प्रकारों से छत्युदे श्यत्व का खण्डन करके 
मीसांसकोक्त कार्य को दुर्निरूप अर्थात्‌ निरूपए करने में अशक्य सिद्ध किया उस काय से सम्बन्ध रखने वाले 
वियोज्य का थी खग्टन काके यह दिखला दिया कि मीमांसकों का पक्ष कितना निःसाए हैं| इस पसंग में आगे 
व्रीशमालुजस्वामी जी कहते हैं कि बरह्ा सब फल देने बाला है; इस लिये फल्ल साधन रूप में अद्य सिद्ध 
दोता है, मीमांछकों मे जो कार्य को फलसाथन सामना है बह समीचीन नहीं | अपूर्यकार्य का प्राधान्य सिद्ध 
नहीं होता इतना ही नहीं, किम्तु उसका स्वरूप भी सिद्ध नहीं होता है। मीसांसकों ने माना हे कि यार 
आदि कमों से आर्य स्यन्न होता है वह स्थायी रहता है यह खिड आदि शब्दों से बाउय होवा है। इससे 
अड्डे पुछवा चाहिये कि इस प्रकार के अपू से क्या प्रमःए। दे ? थे इसने बस्तर में कदने कि “स्वर्गकाम 
इध्थादि फकबाधक शाबदी का साथ प्रयाग हैं, इसमे अमुपर्षति लेगनी हे इलजिये अपू्िय का स्लेंगेलाधल 
मानता जआाहिये। उससे यह पूछना वाहिये कि कौनसी अनुपपत्ति छगही है ९ जिसको दूर कश्ले के लिये 
आपूर्त सालिसा पडुला है ? इस भरत के उसर से संमलिक कहे ने 8 के वह पुरुष नबगाकाश फहा जाता ्‌ 
जी स्थंगें की सिंह करना चाहता हैं, ऐसे पुरुष के प्रति बेंद्र नयांग का विधात किया €॑ | यह विधान तो 


गदर हर 


हक 
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समीचीन हो सकता है यदि याग क्रिया ध्वगें का साधन हो | याग क्रिया नशवर है, चंद काह्लास्तर मे थराप्त 
वाले स्वर्ग का साधन नहीं वन सकती है। यही अनुपपति है । इसे दूर करने के लिये याग से उत्पज 
होने वाले तथा म्वगे को उत्पन्न करने वाले स्थायी अपूब को मानता पड़ता है। ओोमांसका का यह कथन 
समीचीन नहीं जिन लोगों ने वेद सिद्धान्त को सुघा तक नहीं उनको ही ऐवी अतुपर्णत्ति सूफ सकृतों है 
बेदिक सिद्धान्त को समभने वालों के समच ऐसी अतुपपत्ति सिर उठा ही नहीं सछती। वेद तत्यज्ञाँ 
वेदों से यह घिद्धान्त स्थिर किया है कि सभी करमो से आराधित द्वोने वाले परमेश्वर श्रीमन्‍्नारायण भगवान 
प्रसन्न होकर उनको इष्टफर्त़ों का प्रदान करते हैं। जिस प्रकार राजा सेवा से प्रसन्न होकर भृत्य को शजिमत 
फल्न देते हैं तथा अपराध से रुष्ट दोकर अपराधी को दण्ड देते हैं सेवा ओर अपशध नश्वर होने पर ओी 
राजा के मनमें अलाद एवं शेष को उत्पन्न कराकर उसझे द्वारा फल्रप्रद होते हैं, उसी प्रकार सत्कत से 
प्रसन्ञ होकर श्रीभगवान साधकों को अभिमत फल्ञ देते हैं तथा दृष्कम से रुष्ठ दोकर दण्ड देते हैं। सत्कम 
ओए दुष्कर्म नश्वर होने पर श्रीमगवान के सन में प्रसाद एवं शेष को उस्पन्न कराकर उनके हारा फतप्रर होते 
हूँ। यह वेदज्ञों का सिद्धान्त है। इसमें अपूवेकल्पता की आवश्यकता नहीं पड़ती। वेदल्लों में अप्नसः 


है. 


श्रोद्रविद्धाचाये ने अपने दृविदभाधष्य में कहा है कि 
फलप्म्बिभ्नन्त्सया हि कर्मभिरात्मानं पिप्रीषन्ति से प्रातोड्ल॑ फलायेति शाह्र्मर्यादा | 
अर्थान--जीव फल प्राप्त करने की इच्छा से याग दान और हाौम इत्यादि कर्मा से इन्ह आईहि 
आ के द्वारा ड् परमात्मा बासुदेव भगवान का आरावन करना चाहते है जा इम्द्रादि वेबताओं दो 
अन्तयांमी हैं तथा इन्द्रादि शतरों का बाच्याथ हैं। वे मगवान कर्मा से आशांधत होझर आशधकों हो 


रे शी ः 4५ ह्‌ भर था ल्‍- 
6 चनक >> कच..] री "फ हर हुए पट द् इन का डा हनन. ३ तक छः ६.७ 2 प्रा 63 हि के रा ! 
अथाच--श्रत्ति अतिषादित कम इृष्ठ कहा जाता र | स्छुति गति इस कमपव कहा जाता है। लेप: 
५ 5] ५ टस डे प्र | ् ५ 
बा किया पी चेन 8. पी हक िल हर दे प् पक ष् ः 
ल्‍्ल्ह ! स्‍्फा है हाय सकी ऑषकलए नए त्‌ !ट्ट्न् स छा इश्ड लत ध् प्र के 5 4 न ५ २ की ् है ५१ 
डात खआार स्वातया के हारा आतपादुत कम अनन्त हूँ वे कार्य इन्ट्र गति और चढुण इत्यादि सक्ली 
। क . %०% 9 हज के ४०५४ ५ कि ् “चर प्र 
न््ज्सू खरा ्ँ # अं ४33 मल भय सबक ज् स्दू त्ै रु रू 5 रु रओं पड ट "पृ न है लत ४ कै को 
$जअ गे ले कै निज 4 मे छल हू: अंधे कम वर सदी बाज उ़तहात हँस हू छा हाल पृश कभ्षी थे आज 
कि न का १ मर श् भू हु के 
के लव जो आओ लत मे 7 मम न 
 इवती बाज्ध मीन हा सकते हू कया इट इसे देवताओं मे आाततवीशी के झप में विराजमान परमण्रुष 
जरर कक 
कल 'छुद्न पई साध, ट्रड। हात ३५ |] हि इत भगत बचाए रू पूनी नल >> 2? ल्‍्पू हू कभज- पाक पा >३० ल्‍ जप श* 
435 टाति हू ॥ ने आफितनात अषना आरा अमामककर इसे दाह | स्वोकार 


करते हैं. | जिस पकार नाभि रथयक् का चारफ करता है शव चक्र का सब्य शाम पाम्ि कटी है) पु 
शंकर आोभगव सेआ्आाहांए ऊॉर कं स्यदू संसी बा सम पूंष्ठ इस भुव तक पार ह ँ छटं उन परत के है 
र आरशाबत हो कर अआंध्गवात उन उसे इष्टफज्ञां का प्रसन कर सवन दे घारक एवं साल ; ४ ते ' 
लिये भ्रीमगषान रथनामि के समान होने के कारण इस मन्त्र में नामि कई गये है। ऋगत और 
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पल कै 
पे अंऊ नी "ह ्फ ०. 
बेड च् पड | झेन ९7४) छू ड़ ८5 दर ४3५१५) 





छल 2 पेन 9 ० छा गयान श्त्यवि ७... आन 

ईल्याड देवताओं के अन्तयाती होने के कारण श्रीसगवान अग्नि और वायु इत्यदि शब्दों से अभिषद्वित शोते 
९ ड़ हल 

6. । यहू अथ मन्त्र के उत्तराथे से कड्ठा गया है | वह उत्तराघ यह है कि-- 


र 


तदे युच्तत्यूयेस्तदु चन्द्रमा: । 


४ 


अधथाोत्‌--वह्‌ परमात्मा ही अग्नि हे, वायु है, सूये है एवं चन्द्रमा है क्योंकि वह इन देव का 
पे 


प्पन्तरार्मां है। श्री गीता हें सी इन्हादि देवों का श्रीसगवात का शरीर कहा गया हे क्योंकि श्रीभगवान 
अनेक आध्तशत्मा है | वे बचने ये हैं हि 


>कबबध2आा2+बनक. 


थी यी यां यां तनु भक्त, शखद्धयावितुमिच्छुति | 
तस्य लस्याचला श्रद्धा तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥ 
् तया श्रद्धयायुक्तस्तस्या राधनभी हते 


दे 


लभते च तत: कामानू मर्यव विशिताब हि तान ॥ 
आथागू--शीमगवान कहते हैं. कि जो जो भक्त हमारे शरीर भूत जिस जिस देवता दी अचेना को ४ ड्धा- 
पुर्तक्त ऊना चाहता ह छाप उन भक्त की उस श्रद्धा को हम अचज्ञ बना देते हैं। बहू उल श्रद्धा से युक्क हो कर 
में प्रवृत्त होता है वह उछ आशघन के कारए मेरे हारा दिये गये फर्ों छो प्राप्त कश्ता 
है। यहा पूर्व श्वो & थे तनु शब्द मे इन्द्र इत्यादि देवगण उनमें अन्तर्यामी के में अवस्थित 


विओग पा रु 


तिभगनाल का शरीर कहे "ये हूँ । शीनीता मे अं ने ने यह भी कहा है कि 


३३ ्र 


न्ीईट 


अह हि से सर्वयज्ञानां भोक्ता व प्रभुरेव थे । 


अथीत्‌ू-- हम आर्य होने से सभी यज्ञों का भोक्ता है तथा फल्नप्रद द्वामे से प्रभु थी हैँ । श्रीविषएु 


घन छू 
पूरा में यद वष्धन मसिलत ला 
शज्य [५ बा धध ल्‍ ले ध््ध 
मझस्म्त हि तनित्थ समवेवधगाध्च्यत । 


ते तशश्यखिलामिता मायामात्मवियुकथ | 


भट्ट 
है है जज 3 50 5, . दी की, अप अल्यण झ्ें धर य् 452० हक । 
खंडन दूं 5 चयः  खवबेजेओ जे अंन्ताधी के ऊप मे आयात ह।5 ४ खसबइुवसंध रन चाहे आप 
न 
है >>, े (कफ हूँ रव्न्य "] दिल हि; विकार रे ल्न्‍्प्े श्‌ः 4 न्म्न् श्र श्लूँ हे हट म्स्‍्ष्ण पशाख्न रा पे हद १] 5.77 होते ४०२५ ई 
सदा सभी स््यों से आराधित होते हो | हूं नाथ ९ जिन स्वर्ंगानिष्ठ सजुध्या थे आप आशाचंतब होते हों, 
भू ३ ० ७७. ४ डर ह्‌ः लय रे कर कर छू सम य् बडे के . नं की ही & 3 
॥ झुक ले के शिये इस ्पुए समाज देय पीर हा ऊाते हू | इतिहास आंश पुराणों हे बुक सभी बेदों मे 
४१% 
ऐप २ हे 7 टकलद मी मर मा ॥ न अप हम कक रन कह. का ऊ ग हद लि: 
खतेक इयका हें यह बात विस्तार से कहा गए है के सभी शाह्रविद्रीन कर्ण सथध्शवश का आशर्घन्न छपी 8, 
आन €ः हा हि थ री दया डर स्डः प्र झ््‌ पन्टपू ््‌ ल्च्ज्स्य सशक्त ईंट! जन रॉ द््‌ ० कान पथ सं लत 5 पर ९. । थे कन जप उन संद् हि 
डुडू कं ये आराधत हा कर श्री परुतासन अचकीड अच जच ड्ष्टइजा का अदा करत हूं | शीहनमबान संबक्ष 
कै ४ 


पे को # लू मम रू रु हि सा 9४ ये ्थ् पं फू ११ 
हैं तथा शभमनंतात सवशाक्ति सर्पन्न हूं अततव ये उन फ्ों 
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ज्ज्य कयेदार्य संग्रह: मं: 






०१ सम ॥७७-॥ 272 


आराधना करना दास जीबों को उचित है। एवंबिध श्री भगवान इन्द्र आदि देवताओं के अन्तर्यामी 
बनकर याग दान और होम इत्यादि वेद्विद्वित कर्मा का सोग लेते तथा सर्वफलों को देते हैं. । सभी 
श्रतियां इस अर्थ का प्रतिपादन करती हैं। वे “चतुहोतारो यत्र संपर्द गच्छन्ति देव” इत्यादि हैं। अर्थात्‌-- 
चार होताओं से संपन्न होने वाले याग इत्यादि कर्म देवों में अन्तर्यामी रूप में परमात्मा के बिराजने के 
कारण दी देवताओं से आराध्याराधनभाव संबन्ध को प्राप्त होते हैं। अन्तर्यामी के रूप में विराजमान 
श्रीमगवान का शरीर बने हुये इन्द्र आदि देवताओं का याग आदि कर्मों से संबन्ध है। श्रीभगवान का 
शरीर होने से देवगण परतन्त्र बनकर कर्मो से संबन्ध रखते हैं, परमात्मा श्रीभगवान स्वतंत्र होकर कर्ता से 
संबन्ध रखते हैं। श्री मगबान ने स्पष्ट कहा है कि-- 
“ोक्तार यज्ञतफ्सां सर्वबलोकमहेदवरम्‌ । 

अर्थात्‌-हम साज्षात्‌ आर्य होने से यज्ञ और तप के भोक्त तथा सर्वलोकों के महेश्वर हैं। इस 
विवेचन से यही सिद्ध होता है कि सबवेकर्म इन्द्र आदि देवों के अब्तरात्मा बने हुये परमपुरुष श्री अग॒वान क 
आराधन रूप हैं । वे ही अभिमत फ्नों के दाता हैं। ऐसी स्थिति में अपू्े को मानने की क्‍या आब- 
श्यकता है। अपूज् कार्य के विषय में शब्द्शक्ति का जानता ही असंभव है। उस अपूब को प्राभाकर 
मीमांसकों ने वाच्य माना है, भाद् मीमांसकों ने अनुपपतिसिद्ध माना है। ये दोनों पत्च निमूंल हैं। जब 
| आवश्यकता नहीं तब उसे बाच्य अथवा कल्प्य सानने की क्‍या आवश्यकता हैं ? इस प्रकार 


के ९7 


भीरामाजुजस्वामी जी में अपू्े का खण्दन कश्के ओमगवान को फलप्रद के हप में शास्त्रवेश सिद्ध किया है । 


द्ाफ्ाम-भसड पद वफट॥०५पणाग॥४ ० पडता पक 


रा 


कि ला इज 


मे अमन कां< ०. पा कम हा | प्र 
मिद्धान्ते लिकुर्थस्य निरू्पशघ् 


का अर नल मिन छापप कला ९2... 
सिद्धान्त क अनुसार लिझश का निरूपृत] 


वफऑंधआ 


एवं थे लति लिझादे। कोउ्यसर्थ: परिभहोत्त इति चेत्‌ बज देवपुलञाबा'भिति 
देवतारायनयुतवागांदे! परकृत्यर्थ कतू व्यापारताध्यतां ब्युत्पतिसि्ठों लिइादयोइनिदधतीलि 
ते किंचिदतुपप्स्तसू । कतू वाखिनों प्रत्यथानां परड़ुत्यरस्थ कल व्यावास्सब्वन्धप्रकारों 


हि बाच्यः भृतबंतभानताधिकमस्ये बदन्तिं, लिकादवस्तु बंतु ब्यावर  बदन्ति । 


यहाँ पर यह प्रश्त उड़ता हैं कि जिद आनि विवानक प्रत्ययों का अपूर्च कारये अर्थ वहीं हो. सकता 

तब विशिष्टाड वे सिद्धान्त में लिंक, ओडि विधायक अत्ययों का कला अथ लाना आता है ? उसके उत्त 

में आशमाउुजलासी जी कहते हैं कि 'बर्जत/ इस व में बज” थात प्रकृति है जिसका अ्चे 

है देच पूजा लिख, प्रस्यय है| ये लिंड, आदि प्रत्यय त्रकृत्य बाग आदि को कर्ता के व्यापार के हारा 
भर 


मजा 


। ते हैं। बालथ की केतु व्यापारसाध्यता ही लिछ आदि का अर्थ हैं। यही तोकंब्ययत्ति थे 
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सिद्ध है। जो लकार कत कारक का बाचक है वे इस बात को वतलाते हूँ कि ध.त्वथे किस प्रकार कत व्यापार 
से सम्बन्ध रखता है जद लकार घात्वथंगत कतृ व्यापार संबन्ध को बतेमान रूप में बतलाते हैं लिट आदि 
प्रत्यय भूतरूप में लुदुआदि प्रत्यय भविष्यद्र ५ में बतल्ञाते हैं। ल्िछ और लोट्लऋार धात्वथ में साध्यरूप 
से कठ व्यापार संबन्ध को बतलाते हैं। सारांश यह है कि सभी लकार धात्वर्थ में होने बाली किसी-किसी 
विशेषता को बतब्ाते हैं. लद॒घात्वथंगत बर्तमानता को लिद भूतता को बतलाते हैं उसी प्रकार लि श्रादि 
प्रत्यय धात्वथंगत क॒ठृ व्या पारसाध्यता को बतलाते हैं। इस प्रकार श्रीरामानुजस्थासी जी ने लिडः आदि 
विधायक ग्रत्ययों के अथे का निष्कर्ष किया है तथा यह भी सिद्ध किया है कि उपनिषद्धाक्य एवं इतिद्वास 
पुराणों के बचनों से श्रीभगवान फल्नप्रद सिद्ध होते हैं अपूर्वे की कल्पना करने की आवश्यकता नहीं । 


प्रमाशवचने देंवानां भगवतश्च फूलप्रदत्वस्थ प्रतिपादनम 
प्रमाण बचनों से देवता एवं श्रीमगवान के फह्षप्रदत्वय का समर्थन 


श्रपि च कामिनः कर्तव्यतया कर्म॑ विधाय कर्शों देवताराधनरूपतां तद्द्वारा 
फलर्सिद्ध च॒ तत्तत्कमंविधिवाकयान्येब बदन्ति 'वायव्यं इ्वेतमालभेत भतिकामों वायुर्वे 
क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेव भागषेयेनोपधाबति स एवेच भूति गसयती"त्यादीनि, माज् 
फललिद्धचनुपपतिः काचब्िदपि हृ्यत इति फलतताधनत्वाबगतिरौपादानिकीत्यपि लर्‌ 
संगच्छुते । विध्यपेक्षितं यागादेः फलसाधनत्वप्रकारं वाक्यशेष एबव बोधयतोत्यर्थ । 
'तस्माइबाहाणाय नाययुरेतें' त्यन्न अपगोरणनिषेधविधिपरवावयशेये श्रयमारं निधेध्य- 
स्यापगोरणस्य शतयातनाताधनत्व॑ निवेधविध्युपयोगीति हि स्वीक्रियले। श्रन्न पुनः 
कामितः कर्तेव्यतया विहितस्थ यागादेः काम्यस्वर्गादिसाधनत्वप्रकारं बाब्यशेषादगतमना- 
हेत्थ किमित्युपादासेन घायादे: फलसाधनत्व॑ प्रकल्प्येत, हिरण्यलिघिम्रपवरके निधाय 
बाचते कॉद्रदादि लुब्धः झपणा जतलिति भूघते, तदेतश् व्यास हयते । शतयातनासा- 
धंतत्वभाषि नाहृष्ठहारेश, चोदितान्यलुतिब्दतो विहितं कर्माकुर्वतों निश्चिलानि श्च कुंबले: 
स्वोरशि सुलानि दु:खानि उ परमपुरुषानुग्रहनिप्रहाभ्यासेव भवस्ति, 'एव हां वानन्द्याति 
“अथ सीइनय गतोमबर्ति “झथ तत्व भय भवति” “भाषाइस्थाहात: पबलते भौषोंदे्त 
सूर्य: शोजाइस्म।दग्मिइचेन्द्इस सुत्युर्धाचत्तिं ०:75 8 इुत्ति', 'एलंस्थ या शअ्रक्षसस्थ प्रशासने 
गागि सुर्याचन्द्रमसो चिधुती तिव्ठतः' 'एतस्य वा श्रक्षरस्थ प्रशासने गागि ददतों मततुष्याः 
प्रशंतन्ति यजमान देवा दर्वो' पितरोइन्वायता: इत्या्नेकविघाइशुत्यः सच्ति । बथोक्त' 
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द्रमिडभाष्ये-'तस्याज्ञया धावति वायुनंद्रः स्रवन्ति तेन च कृतसतीमानो जलाशयाः समदा 
हव सेबविसवितं कुवेन्ति' इति । “तत्संकल्पनिबन्धना हीमे लोका न च्यवन्ते न स्फुटन्ते 
स्वशासनानुव तितं ज्ञात्वा कारण्यात्स भगवान्‌ वद्ध येत विद्वान कमंदक्ष/ इति च। परस- 
पुरुषयाथात्म्यज्ञानपुर्वकतदुपासनादिविहितकर्मातुष्ठायिनस्तत्मसादा त्तत्प्र प्रिपर्यन्तानि सुखा- 
न्‍्यभयं च यथाइपघिकरारं भवन्ति, तज्ज्ञानपुवंकं तदुपासनादि बिहित॑ कर्माकुबंतो निर्दि- 
तानि च कुर्मतस्तब्निग्रहादेव तदप्राप्तिपर्णनकापरिमितदु:खानि भयं॑ च भवन्ति, यथोक्त 
भगवता-'नियतं कुरु कर्म त्गं कर्म ज्यायों हाकमंराः इत्यादिना कृत्स्तं कर्म ज्ञानपुर्णक- 
झनुष्ठेयं विधाय 'सयि सर्वारि कर्मारिय सन्यस्य इति सर्वस्य कमंणः स्वाराधनतामात्मनां 
स्वनियाम्यतां च प्रतिपाद-ये मे मतमिदं नित्यमचुतिष्ठन्ति भानवा) । अद्धावन्तोउससु« 
यन्तो मुच्यन्ते तेडपि कममि: ॥ ये त्वेतदश्यसुयस्तो नानुतिष्ठिन्ति मे भतम्‌। सर्वज्ञान्नाव- 
घढ़ाँस्तानू विद्धि नष्टठानचेतव: ॥' इति स्वाज्ञानुबतिनः प्रशस्थ विपराता-न्विनिनन्‍्श 
पुतरपि स्वाज्ञानुपालनमकुबंतामासुरप्रकृत्यन्तर्भावमभिधाय अधमागतिश्रोक्ता-' तानहूं 
द्विबतः क्र रास्संसारेषु तराबमानु | क्षिपाम्थजलमशुभानासुरीष्वेब योनिषु ॥ श्रासुरों 
पोसनिसापज्ञा सृढा जन्मनि जन्मति। माम्रप्राप्येब कोन्तेय | ततो यान्त्यधर्मां गतिश्‌ इति, 
स्वक्षमण्यिपि छदा कुर्वाणों मदव्यपाक्रयः । महत्पसादादबाप्तोति शाइदतं पदमव्ययथ 
इंत च स्वाज्ञानुबतिनां शाइवतं पद चोक्तम्‌ | अश्वतवेदान्ताना कर्ण्यश्रद्धा माभुदिति 
देवताधिकरएं श्रतिवादा: कृताः, कममात्रे यथा अंडा स्थादिति। सर्वमेकश।स्रभिति 
बेदधित्सिद्धान्तः ॥ 

आगे श्रारामानुजस्वामी जी यह बतक्ञाते हैं कि कमंकाण्ड के वाकयों से यह विदित होता है कि 
कमे से आरावित होने वाले देवता फल देते हैं ऐसी स्थिति में अपूबे नामक पदार्थ की कल्पना करने की 
आवश्यकता द्वोतो द्वी नहीं । “यजेत स्वगंकाम:” इत्यादि विधिवाक्य यह विधान करते हैं कि स्वर्ग इत्यादि 
अमभुक अमुक फल चाहते बात पुरुषों को अमुक अमुक कम कतंव्य है। इन विह्वित कर्सों की स्तुति के द्वारा 
इन कर्मा में फल्लाथियों का उत्माहित करके विधिवाक्यों की सहायता करने के लिये प्रबूत्त अथैवादवाक्य यट्ट 
बतलाते हैं. कि प्रत्येक कम देवता का आराधनरूप हैं, इन कर्मो से आराधित होने बाल्ले देवता इनसे प्रसन्न 
होकर फत्नाथियों को फल देते हैं। ऋधेबाद और बिधि बाक्यों में एक बाक्यता होने से यह मानना पढ़ता 
हैँ कि अथवाद वणशित अथे विधिवाक्य का आभमत हूं। उदाहरणु+-“वायब्य ब्वेतमालभेत भूतिकाम:” यह 
विधिवाक्य है । इसका श्र यद्द है कि संपत्ति चाहने बाला पुरुष बायुद््‌वता श्वेत पशु से याग करें । 
बाग कलेशसाध्य शा से फलार्थी पुरुष भी बसे करने में दिचकता है, उसे इत्साहित करने के लिये एक अर्थ 
वदिवाक्य उपस्थित होकर याग की स्तुति करता है। बढ़ यह है कि-- 
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वायुबें क्षेपिष्ठा देवता, वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति से एवं भूति गमयति । 


अर्थात्‌-वायु शीघ्र दौड़ने वाले देवता है, यज्ममान अपने हठ्य से उस वायुदेव की आराधना 

करता है, बायुदेव शीघ्र ही उस यज़मान के पास ऐश्व्ये पहुंचा देते हैं। इस अर्थवाद से यह स्पष्ट हो जाता 
है कि देवता याग से प्रसन्न होकर फल्न देते हैं | याग देवता प्रसाद के द्वारा फलपयवसायी होता है। 
इस प्रकार मानने पर फलसिद्धि में कोई अनुपपत्ति नहीं रहती । ऐसी स्थिति में मीमांसकों का यद्ध कथन 
असंगत सिद्ध होता है। मीमांसक कहते हैं कि विधिवाक्य ने कमें को फल साधन कहा। यहां यह 
अनुपपत्ति होती है कि नश्वर कम कालान्तर में होने वाले फल्न का साधन नहीं बन सकता । इस अनुपपत्ति के 
कारण विधिवाक्य से यह भाव निकालना पड़ता है कि कमे अपूर्य के द्वारा साधन होता हैं वह कमेजन्य अपूवे 
स्थायी है वह फल को उत्पन्न करके ही नष्ट होता है। यहां अपू्बव को माने बिना कर्मो को फल्साधन कहा 
दी नहीं जा सकता है | यही उपादान प्रमाण है। इससे यह खुल जाता है कि कम किस प्रकार फल्न देते 
हैं। यह मीमांसों का कथन है। यह कथन समीचीन नहीं क्योंकि बाक्यशेष के द्वारा यदि कर्मा के फल- 
साथनत्व का प्रकार न खुले, तब उपादान प्रमाण का आश्रय लेना उचित है यहां तो अर्थवादरूपी बाक्यशेष 
से कर्मा के फल साधनत्व का प्रकार इस प्रकार खुल जाता है कि कम देवता प्रसाद के द्वारा फल देते हैं । 
कर्मा को फलसाधन बतलाने वाले विधिवाक्यों को यह अथ अपेक्षित है कि नश्वर कर्म किस प्रकार फल्न 
देते हैं, यदि बह प्रकार वाक्य शेष से खुल जाता है तो उसे स्वीका: करना च हिये। मीसांसा में “संदिग्धे तु 
वाक्यदोषात” इस अधिकरणा में यही बताया गया है कि विधिवाक्य में अपेक्षित कोई विशेष यदि वाक्यशेष 
में वर्णित हो तो उसका स्वीकार करना चाहिये। मीमांसा में यहाँ तक कह्ठा गया हे कि विधेय के विरोधी 
को यदि कहीं किसी फल का साधन कहां गया हो तो उसका स्वीकार करना चाहिये। उदाहरण--“तस्मादू- 
प्ाह्मणाय तापगुरेत” यह एक विधि--वाक्य है। अर्थात्‌ “इसलिये कोई ब्राह्मण का बध करने के लिये उद्योग 
न करें” यह एक निषेध वाक्य है. इसमें ब्राह्मएवधोद्योग की निवृत्ति का विधान है। यहाँ निवृत्तिविधेय है । 
इस निवृत्ति का विरोधी ब्राह्मणवर्धोद्योग है । यहाँ आगे यह वाक्य हैं कि “योजपग्रुरते शतेन यातयात्‌” अर्थात्‌ 
ओ ब्राह्मए के बध में उदच्य क्त हो.॥, उसे शतयावना भोगनी पढ़ेंगी। शतयातना नरकबिशेष का नाम है, 
जहाँ शतयाननाओं का भोग होता है । यहाँ ब्राह्मणबधोद्योग एवं शतयातना में जो साध्यलाघनभावसम्बन्ध 
बतलाया जाता है, बह उपयुक्त निषेध विधि का अपेक्षित है क्योंकि इस प्रकार बयोच्योग अनर्थप्यवसायी 
सिद्ध होने पर ही उससे मनुष्य निवृत्त होगे | यहाँ विधेय ब्राह्मणवधोद्योग निवृश्ति के विरोधी वधोद्योग का 
कल साधनत्व विधि में धपेज्षित होने के कारण जब माना जाता हैं, तव विधेय याग के चल फलसलाधनत्व 
प्रकार---जो विधि में अपेक्षित है. एवं वाक्यशेष से श्रतिपादित है--को स्वीकार करना न्याययुक्त ही है। 
एसी स्थिति में अथैबाद वर्णित फल्न साधनत्व प्रकार का अनादर करके पूर्वमीमांसक उपादान अर्थात 
अर्थार्यात्त प्रमाण का आश्रय लेकर अपूर्व के द्वारा कर्आा के फल लाधनत्व की कल्पना क्यों करते हैं, बेंसी 
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कल्पना करना सर्वथा अन्याय्य है। वेद में ही जब फज्न साधतत्व का प्रकार बतलाया गया है, इसका 
अनादुर करना डचित नहीं, तथा दूसरे प्रकार की कल्पता करना भी डाचत तहीं। कहना पड़ता है कि 
उन्होंने निम्नलिखित कहावत को चरितार्थ किया है, लोक में कहा जाता है कि लोभी मनुष्य घर में स्वणु- 
निधि को रखकर दूसरे कृपण से कोद्ब मांगता है। ऐसे ही मीमांसक अपने वेद में बशित फलसाधनत्व 
प्रकार की उपेक्षा करके दूसरे प्रमाण से दूसरे प्रकार से फलसाधनत्व को सिद्ध करना चाहते हैं, वह जमता 
भी नहीं । यह ल्लोकोक्ति मीमांसकों में ठीक तरह से ल्गठी हे | अस्तु। 
यहाँ यह जो कहा गया है कि ब्राह्मणबरघोद्योग शतयातना का साधन है, वह भी अपूव के ढ्वारा 
नहीं, किन्तु ईश्वर के निम्रह संकल्प के द्वारा साथन बनता है। यह शाख का सिद्धान्त हैं. कि विहित कमे 
करने बालों को ईश्वर के अनुभह से सभी सुख प्राप्त होते हैं, तथा विहित कम न करने वाले (एवं निषिद्धक्म 
करने वालों को ईश्वर के निम्रद से सभी दुःख प्राप्त होते हैं । यह अर्थ विविध वैदिक बचनों से सिद्ध हैँ । 
वे बंचन ये हैँ कि-- 
“एप हो वानन्दयाति” “अथ सोइभयं॑ गतो भवति” “ग्रथ तस्य भर्य॑भवति' 
“भीषास्माह्ातः पवते भीषोदेति सूर्य: भीषास्मादरिनब्वेन्द्रब्व मुत्युधावति पश्चमः” 
“एतस्य था अक्षरस्थ प्रशासने गागि सर्याचद्धमसोँ विधुतों तिष्ठतः” 
“एतस्थ वा अक्षरस्य प्रशासने गागि ददतों मलुष्या: प्रशंसन्ति यजमाल देवा दर्वी पितरोअन्वायत्ता: 
अथति--यह आननन्‍्दमय परमात्मा ही आनन्द देने वाले हैं। बह्मोपासक अभय को प्राप्त होता है | 
उपासना में विच्छेद करने वाला मय को प्राप्त होता है। इस परमात्मा से ढर कर वायुदेव चलता रहता है, 
हर के मारे सूर्य इद्ति होता रहता है। इस परमात्मा से ढ़र कर अग्नि, इन्द्र और मृत्यु अपने अपने काय में 
लगे रहते है । इस अक्षर अह्म के शासन पर सू्े और चन्द्र टिक्रे रहते हैं। इस अच्चर अह्म की आज्ञा के 
अनुसार दान देन बालों की प्रशंसा मनुष्य करते हैं क्यों कि भगवदाज्ञा के अनुसार दिया जाने वाला दान 
भगवदाराघन होने से प्रशंसा का कारण बन जाता है। परमात्मा की आज्ञा के अनमार याग करने वाज्ले 
यज्ञमान की प्रशंसा देवगण करते हैं। दबी होम इत्यादि पैतृक कम करने बालों का अनुसरण करते हुये 
पिचुंगणु उनकी प्रशंसा करते हैं। यह भी अगवदाज्षा के कारण होता है। इस अकार अनेक श्रुतियां 
भगवदलुग्रह से उष्टफल प्राति एवं भगवज्निपह से अनिष्फल् ब्राप्ति का वर्णन करदी हैं। बेदक्क प्रवर 
द्रब्चिदाचाय नें भी अपने मध्य में कहा है कि-- 
'लस्याजया धावति बायुन्॑च: खबस्ति, तेत थे कसमीमानों जलाशया: समदा इंव सेबविसपितं कुर्बन्ति । 


अर 


तत्म कल्प सिवब्यना ही मे जोंका ने स्यवस्ते ते हफटन्तें, स्वभाननानुब तय. जाला कॉलपात्ख भगवान वर्धयेश 
व कमंदक्ष: | 


जा 37 


0, 
अ 


ःि 
ट्य 
ु 


अधथालू-इल श्रीमगवान की आज्ञा से वायु दौड़ता २६ दियां चल्नती रहती हू 
लीजगबाते के द्वारा भीम बॉबकर रक्खे गये समुद्र म्ा्दों मत होकर भेड़ों की तरह इछलते हे 
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श्री भगवान के संकल्प के वशवर्ती होने के कारण ये लोक च्युत नहीं होते कूटते नहीं, सर्वज्ञ एवं कमे करने 
में दुत्ञ बह भगवान मनुष्य को अपनी आज्ञा के अनुसार कार्य करने वाला जानकर करुणा से उसकी बुद्धि 
कराते हैं, उसे बड़ायेंगे । यह उपयु क्त बचतों का अथ है । सारांश यह है कि परमपुरुष श्री भ्रगबान के 
तत्त्व को अच्छी तरह से समकऊर श्रीभगवरदुपासन इत्यादि विहित कर्मो का अलुष्ठान करने वालों को 
अपने-अपने अधिकार के अजुसार श्री भगवान के प्रसाद से श्री भगवद्याप्ति पयन्त सुख प्राप्त होते हैं तथा 
उन्हें अभय भिल्तता है। जो मनुष्य भगवत्तत्व को जानकर उपासन इध्यादि विहित कर्मा को नहीं करते हैं 
किन्तु निन्दित कम करते हैं, उनको श्रीमगवान के भिम्नह से श्री भगवत्ञाप्ति न होकर अपरिमित दुःख होते 
हैँ तथा भय भी होता रहता है। इस अथे को श्रीभगवान ने स्पष्ट कहा हे कि-- 
नियतं कुरु कमत्वं कम ज्यायों ह्यकर्म ण॒: । 

अर्थात्‌-प्रकृतियुक्त जीव से के निव्यसंबद्ध है अतएब उसका कर्म नियत है अनिवाये है। 
इसक्षिये तुम कर्म करते रहो कर्मनिष्ठा अफकम ज्ञान निष्ठा से श्रेष्ठ है। ऐसे श्तोकों से शीभगवान ने ज्ञान- 
पूर्व कर्म करने के लिये विधान किया हे । आगे “सथि सर्वारि कर्माशि सन्यस्थ” इस श्लोक से यह बतलाया 
है कि सभी विदित करे श्रीभमगवान का आराघन है सभी जीव श्रीमगवान के प्रतन्त्र हैं। कर्म करते समय 
इम् भाव से कमे कश्ना चादिये कि श्रीमगवान का परतन्त्र में श्रीभमगवान की प्ररए।! से श्रीभमगवान को 
प्रनन्न करने के लिये ऋमे करता हूँ। इस प्रकार कम करने के विषय में अपने सिद्धान्त को वतलाकर अन्त में 
श्रीशगवान ने कहा हे किल्‍+- 
ये में मतमिद नित्यमनुतिष्ठन्ति मानबवा: । 
शरद्धावन्‍्तोइनसूयन्तों म्लुच्यन्ते तेडपि कर्ममि: ॥॥ 
मे व्वेतदम्यसूयन्तों नानुतिष्ठन्ति में मतस्र । 
सर्वेज्ञानविमृदास्तानु विद्धि वष्टानचेतस: ॥| 





अथवि--शाघ्त्र के अधिकारी जो मनुष्य थह समझकर-कि यही शास्त्राथ है-मेर मत को 
अच्छी तरह से लमझकर उसी प्रकार अनुष्ठान करते हैं, जो मनुष्य अनुष्ठान न करने पर भी इस शास्‍्ज्राथ 
में श्रद्धा रखते हैं, जो श्रद्धा न रखने पर भी इस शास्त्रार्थ के विषय में असूया न रखते हाँ, इस प्रकार 
शाघ्तरार्थ हो नहीं सवा, ऐसा कहकर इस महागुण संपन्न शास्त्राथ में दोषोदूधाटन नहीं करते हों. ये सभी 
मनुष्य अनादिकाल से किये गये वन्धकारण समी कर्मा से छूट जाते हैं। इस समय अनुष्ठान न करते 
पर भी जो इस शास्‍्त्रार्थ में श्रद्ध। एवं अनसूया रखते हैं, वे भी उस श्रद्धा एवं अनसूधा से पापों को नष्छ 
करके शीघ्र इस शाघ्त्रार्थ का अनुष्ठान करके मुक्त हो जाते हैं। जो मनुष्य मेरे इल सत को मानकर ऐसा 
अनुष्ठान नहीं करते, जो इस मेरे मत में श्रद्धा नहीं रखते, अलूवाभाव रखते हैं उन्हें सब श्ञानों में विशेष 


4५ के) 


करके मूढ़ समभो उन्हें मन से रहित समको सन का कार्य तत्त्व निश्चय दे बह उनमें तहीं दवे। इस लिये 
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उन्हें मन से रहित समझो । इस प्रकार श्रीमगवान ने अपनी आज्ञा का अछुसरण करने वाल्नों की प्रशंसा 
की तथा विपरीत भाव रखने बालों की निन्‍दा की | आगे भी एक बार श्रीमंगवान ने यह बतल्ाया कि 
हमारी आज्ञा का पालन न करने वाले मनुष्य आसुर प्रकृति के माने जाते हैं, तथा उनकी अवम गति 
डोती है । वे श्लोक ये हैं कि-- 


तानह द्विषतः क्रूरातू ससारेषु नराधमान्‌ । 
ल्षिपाम्यजसमसुरानासुरीष्वेव. योनिषु ॥ 
झासुरी योनिमापन्ना मुढा जन्मति जत्मति । 
मामप्राप्येव कौन्तेय ततो यान्त्यधर्मा गतिम्‌ ॥ 


श्रथातू--हममे हे व रखने वाले ऋषर एवं अशुभ नराधमों को इस संसार में आसुर योनियों में 
आरम्बार डालते रहते हैं आसुरयोतियों में पहुँचे हुये नराधम जन्म जन्म में मूह होते हुये हमें + समझकर 
इससे भी अधम गति को प्राप्त होते हैं। आगे श्रीमगवान ने यह भी कह्दा है कि हमारी आज्ञा का पालन 
हस्ने बालों को शाश्वत पद प्राप्त होता है ! वह श्लोक यह है कि-- 


लर्व॑कर्माण्यपि सदा कुर्वाणी मदभपाश्च्य: । 
रन्प्रसादादवाध्तोति. शबइ्वत पदमव्ययम्‌ ॥। 


अर्थातृ-हमारा आश्रय क्षेता हुआ सदा से कर्मो को करने वाला पुरुष हसारे अलाद से शाश्वत 
अव्य 4 पद को आप होता है। इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि श्री भगवान ही प्रसन्न हो कर फन 
देते हैं। तदर्थ अपूर्व कल्मता की आवश्यकता नहीं । जैमिनिमदर्दि ने पृथ्मीमांसा के देवताधिकरण में 
करमे को प्रधान एवं देवता को गौण माना है उसका भाव यही है कि वेदान्तों को न सुनने वाले साधारण 
मनुष्य देवता को प्रधान कर कहीं कमे में अश्नद्धा न रखें उनको कम में श्रद्धा बढ़े, तदर्थ जेमिनि ने आब- 
श्यकता से अधिक कहकर एक प्रकार से अतिबाद किया है। उनको देवता निराकरण में तात्यय नहीं, 
क्योंकि पूर्वोत्तमीमांसा एक शास्त्र है, इनमें विरोध नहीं हो मकता है| बेदज्ञों ने सिद्धान्त रूप में 
पृर्वोत्तरमीमांलाओं को एक शाप्त्र माचा है । 


नित्यवियूतिदिव्यरूपमहिषीपरिजनादीनां विशेषाणां श्र तिवचनेः साधनम 
लित्य बिभूति दिव्यरूप महिषी और परिजन इत्यादि विशेषताओं का श्रुति बचनों से समर्थन 


तत्येत्तस्यथ परस्थ अहाणों नारायशस्थाइपरिन्छेध्न्ञानाननन्‍दामलत्वस्वरूपवज्जञान- 
शक्तिबलेश्वयंवीर्य-तैजः प्रभूत्यववधिकातिशयासडुच यब ल्यारगुरा/वत्स्वसडू ल्पप दत्य रब - 
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तरसमसस्‍्तचिइचिद्वस्तुजातवत्स्वानिमतस्वानुरूप करूपदिव्यरूप-तदुचितनिरतिशयकल्यारण- 
विविधानन्तभूषण-स्वशक्तिसहशापरिपितानस्ताश्र्यंताता विधायुध - स्वाभिमतस्वासुरूप 
स्वहूपगु एु विभवेश्वयं शोलाइनवधिकम हिमम हिषो-ह्वाचु रूपकल्या राज्ञान क्रिया परि से य गु- 
खानन्तपरिजनपरिच्छदस्वो चितनिखिलभोग्यभोगोपक रणादइननन्‍्तमहाविभवावाड सनसगो- 
चरस्वरूपस्वभावविव्यस्थानादिनित्यतानिरवद्यतागोचराइच लहुख़शः श्ुतथ। सबन्ति,-- 
बिदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यवशं तमसः परप्तातु य एथोडच्तरादित्ये हिरण्सय॥ 
पुरुष: तस्य यथा कप्यासं पुण्डरोकमेवसक्षिणो, स ये एपो5उन्सहु दय अआाकाशस्तस्मिन्नयं 
पुरुषों भनोप्तयः श्रदुतो हिरण्मय:। मतोसय इति मनसेव विशुद्धेत गृह्मत इत्यर्थ! । 
स्व निमेषा। जज्ञिरे विद्य तः पुरुषाइधि' विद्य दर्रात्पुरुषादित्यथ:। 'वोलतोयदमध्यस्था 
विद्य ललेखेइ भात्वरा सब्यस्यतोज्ञतोबदा विद्य ल्‍्लेखेब, सेव दहुरपुण्डरोकमध्यस्थाकाश- 
बतिनों वह्तिशिखा स्वान्तनिहितवोलतोयदामपरमात्मस्वरूपा ह्वान्तनिहितनीलतोयदा 
विद दिवानातोीत्ययें:। 'मनोमयः प्राशशरीरों भारूप! सत्यसजुहपः शआाकाशात्मा 
सकता सं्वक्राम: सर्वेगन्ज: सर्वर्तः सर्वर्सिदमम्यात्तोडवाक्यवादर:, तस्यथ भाहारजमं 
बीस: इत्यादा:। अल्येशाना जगतो विष्णतापत्तों हुंःश्व ते लक्ष्मीषत पत्वयौं' तद्दिष्योः 
परम पद सदा पश्यान्त सुरवः क्षयन्तमस्थ रजल: पराके! 'यदेकमब्यक्तमनन्तरूप॑ 
बिइव पुर!श तममः परस्तातु' 'थो बेदनिहितं गुहायां परसे व्योसनू” 'यो अस्याध्यक्षः 
परले व्योगन, तदेव भूत तदढू भव्यन्ना इद तदक्षरे परसे व्योगन्वित्यादिश्वति- 
शतंनरडिचिता यम थथ: . 
इस प्रकार श्रीरामानु जस्वामी जो ने पूवरमीमांसकों के इस मत--ऊि कार्य ही वेदाथ है, सिद्ध ब्रह्म 
वेदार्थ नहों--का खण्डव किया है यह खण्डन सभी वेदान्यों को अभिमत है। आगे श्रीरामानुजस्वामी जी 


््स 


शीमगवान की उस नित्यविभूति का समथन करते हैं जिसे क्रिसी वेदान्ती ने भी नहीं माना है। नित्य 
विभूत को सिद्ध करते हुये श्रीरामातुजस्वासी जी ने कहा कि यहाँ तक के विचारों से यह सिद्ध हो गया हैं 
कि एक परबद्य प्रामाणिक हैं बह श्रीमन्‍नारायण ही है | परतक्ष श्रीवन्‍्तारायण का स्वरूप अपरिच्छेद्य निर्मेत् 
एवं ज्ञानानन्दमय है । परतछ श्रीमन्तारायण में ज्ञान, शक्ति, बल ऐश्वयं, बीय॑, तेज्ञ इत्यादि अपारमहिमस- 
पन्न अनन्त असंख्य कल्याण गुण विद्यमान हैं, एकमात्र परत्रझ् श्रीमन्‍्तारायण को छोड़कर सभी चेतन 
एवं अचेतन पदार्थों का समूह श्री परबद्या के संकल्प से ही सचा स्थिति और प्रवृति का पाते हुये उनके 
अत्यन्त परतन्त्र बन कर रहते हैं। इस प्रकार परत्रह्म उसका स्वरूप गुण और चेतनाचतन प्रपत््॒मय बिभूति 
ये पदाथ प्रमाणिक हो जाते हैं. ये जिस प्रकार प्रामाणिक हैं वैसे ही श्रीसन्‍्नारायण भगवान का दिव्यरूप 
दिव्यभूषए दिव्यायुध दिव्यमहिषी दिव्यपरिजन डपकरण एवं दिव्यविभूति ये पदार्थ ओ पश्म प्रामाणिक हैं 


( 
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इतका स्वीकार करना ही वैदिक आस्तिकों को शोमा देता है। श्रीमगवान का साकार दिव्यरूप इस प्रकार है 
वह श्रीभगबान को अध्यन्त अभिमत रहता है तथा श्रीमगवान का अतुरूप भी है । लोक में देखा जाता 


पस् 


हा 207 


शई पदार्थ किसी का अभिमत रहता है क्रितु बह उसका अनुरूप नहीं रहता है, कोई पदाथ अनुरूप रहता 
है, वह अमिमत नहीं है। परन्तु वहाँ वैसी बात नहीं । श्रीभमगवान का दिव्यहप अभिमत एवं अनुरूप हूं। बहा 
दिव्यरूप सदा एक रूप से रहता है, वह किसी भी अवस्था में अपनी निर्दोषिता एवं कल्याणगुणाकारता को 
नहीं छोड़ता है। श्री भगवान के दिव्य भूषण इस प्रकार के हैँ कि वे श्रीभगवान के अत्यन्त अनुरूप हैं, 
उनसे श्रमनवान शोभा पाते हैं तथा श्रीभगवान से वे शोभा पाते हैं, वे अत्यन्त मंगलमय हैं क्योंकि 
वे अप्राकृत हैं। वे नाता अकार के हैं ऐसे अनन्त भूषण हैं। श्रीमगवान के दिव्यायुध इस प्रकार के हुँ कि 
वे क्षीमगवान की दिव्यशक्ति के समान काय करने वाले हैं, अपरिमित हैं, अनन्त आश्चये देने वाले है 
ऐसे नाताबिय आयुष हैं । श्रीभगवान की प्रधान महिषी श्रीमहालद्मी जी हैं, वे इस प्रकार की हैं 
श्रीमद्यालइ्मो जो के स्वरूप रूप गुण विभू।त और ऐश्वय एवं शीज्ष इत्यादि अपार माहेसा एबं सभी विशेष 
श्रीभगवान के अभमिमत हई तथा अनुरूप हैं । इस प्रकार मदा्वह्मी इत्यादि महिषी हैँ। श्रीभाव 
अनन्त परिजन हैं, वे इस प्रकार के हैं छि वे श्रीमावान के अनुरूप हैं, उतमें मंगलमय ज्ञान और क्रिया 
इत्यादि अनव्त गुण पूछ रहते हैँं। ऐसे अनम्त परिजन हैं, ये ही नित्यसूरि कहलाते हैं । 
ऐसे क्री भगवान की सेवा के उपकरण भी अनन्त हैं ये परिच्छुद कहलाते हैँ । श्रीभमगवात 
का एक दिव्य स्थान भी हैं। यह ब्रिपाद्धिभूति सोगविभूति वित्यविभूति परमपद ओर श्रीवेकुष्ठ जोक 
दि शब्दों से शाघ्त्रों में बशित हैं। इसका स्वरूप इस प्रकर है कि बह ओमगवान के अनुरूप है ऐसे 

ही द्व्यस्यान में श्रीमगवान को विराजना चाहिय | उसे देखते सक्छो यही अनुभव होता है। बढ़ स्थान 
ताता अक्ार के सोग्य और झोगोपकाण इत्यादि अनन्त देभत्रों से संपन्न है । याद और मन से दस स्थान 
हे स्वरूप और स्वभाव का बणेन एवं आकलन नहीं हो सकता । ऐसे दिव्य ध्यान और दिव्य उद्यान इत्यादि 
हैं। श्रभगवान के दिव्यहूप दिव्यभुषण दिव्यायुध द्व्यमहिषी दिव्य परिजन और दिव्यस्थान इत्यादि सभी 
पदार्थ नित्य हैं. तथा निर्दोष हैं। ये सभी अर्थ सदखर संख्याक भ्रति वाक्यों से अ्रमाशित हैं.। इनका प्रति- 
पादुन करने के लिये सहस्त श्रतिवाक्य प्रवृत्त हूँ वे ये हैं कि-- 

(१) शेदाहमेत पुृरुषं महान्तमादित्यवर्श तमसः परह्तात 

प्रकृति के ऊपर रहने बाले तथा सूर्य के समान वण वाले इस महापुरुष श्षीमगबान को इस जानते 
हैं। यहां आदित्यवश शब्द से श्रीस्गवान का विव्यकहरप वशित है। 

(३) “व एपोज्तरादित्ये हिरण्मय: पुरुष: " ****तस्य यथा कप्यास पुण्डरीकमैवस क्षिणी” 

अर्थातू-ये जो सूय मण्डल के अन्दर स्वर्णो समान विश्रद वाले पुरुष दिखाई देते हैं। सूर्य से 
विकसित ऋमत जिस प्रकार शोभा पाता है उस प्रकार के उनके नेत्र हं। इस वाक्य से सूर्यभर्डक्ष में 
विद्यमान मारायण भगवान का रूप बशित है | 


५ 
य कि 


न्यू 
जे 
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(३) “स व एषोडन्तहू दय श्राकाशस्तस्म्रिन्नयं पुरुषो मनोमयः अमुतों हिरण्मय: 
अर्वातू-यह जो हृदय के अन्दर आकाश ई उसमें वह पुरुष विराजमान हैं जो विशुद्ध मन से ही 
हीत हो सकते हैं। वे अमृत हैं. तथा स्वणु के समान तिग्रह वाले हैं । इस वाक्य में “हिरण्प्य” शब्द से 

श्रीभगवान का दिव्यविश्वह बर्शित है | 

(४) “सब निमेषा जज्ञषिरे विश्व तः पुरुषादधि 

अर्थात्‌-विथ्‌ त के समान बे वाले पुरुष से सभी निमेष इत्यादि उत्पन्न हुये हैं। यहाँ 
“विद्युत:” इस शब्३ से श्रीमगवान का दिव्यकूप ब्शित है| 

(५) “लीलतोयद्मध्यस्था विद्य हलैखेव भास्वरा 


अथात्- हृदय कमल के मध्य में विद्यमान आकाश में एक बन्हिज्वात्ा है जिसके मध्य में नीत़ 
मेघ के समान बिश्ह से युक्त परमात्मा विराजमान है ऐसे परमात्मा को मध्य में धारण करने बाली बहु 
वन्हिआ्वाला डस विद्य त के समान चमकती है जिसके अन्दर नीज्मेघ विशज्ञमान हो | यह अभूतोपमा है 
क्योंकि मेघ में जिद्य त का विशजना प्रसिद्ध है, विद्यु त में मेघ की स्थिति असंभावित है। यदि मेघ को 
अब्द ? लेती हुई कोई बिद्य त द्वो तो बढ इस वन्हिशिस्ता-ज्ञों नीज्मेघ के समान विग्रह बाल परमात्मा छो 
अन्दर ध रण करती है--का उपसान हो सकता है। ऐसे भाव को लेकर यहाँ उपसान कढ़ा गया है| अततएक 
यह अभूतोपसा ऋहलाती है| इस मन्त्र में “गीलतोयद" शब्द से नोज्मेघश्यामल श्रीसगवरद्िसह का बेन है | 

(६) “'मनोमय: प्राशाशरीरों भारूप: सत्यवंकल्प झ्राक्राशात्मा सर्वेकर्सा सर्वकाम: स्वगन्धः सर्वरस॥$ 
खबाम्दमध्यासोब्वावयनादर 

धातू--डपालक इस प्रकार परमात्मा की उपासना करें कि परमात्मा बिशुद्ध मत से शाह्य होने 

बले है, प्रार्णो के घारक हूँ, भाध्वर कप वाले हैं, अप्रतिहत संकल्प वाले हैं। आकाश के समान सुद्टम 
एबं स्वच्छ स्वरूप बाले हैं, <ढ्वा आकाश के अन्तरादा हैं अथवा सर्वत्र स्वयं प्रकाशित होने वाले हैं साथ ही 
दूसरों को भी प्रकारित करने वाले हैं | यह संपूर्ण जगत उनकी कृति है अथवा सभी कमे इनका आराधचन 
हैं, उनसे वे आराधित होने वाले हैं। सवविव अमभीष्द मोग्य और भोगोपकरण इत्यादि से संपन्न हैं। अपने 
असावारण निर्दाष अत्युतम ऋग्राकुत मंग मंत्र ग़रद एवं रसों से संपन्न हैं। इस मकार इन सभी कक््याणु- 
एणों को वे अपनाये हुये हू । वे सापेज्ञ हो कर ऊुछ जी नदी अ'लते हैँ कयोंकि परिषृण होने से उसको किसी 
से कोई प्रयोजन नहीं है। अतएज वे परिपूणे पेश्वर्य से संर्न दाने के कारण बच्चा से लेकर लम्बपर्यन्त लंपूए 
ज्ञगत को छुछ समझकर चुपचाप विशजमान रहते हू । इस प्रकार डपालक परमात्मा की इपासला कहें । 
इस बचत में “भारूप:” इत्यादि शब्दों से श्रीभगबान के अप्राइतरूप एवं इसगब्व वर्णित है । 

(७) वतव्य'  भाहारजनं बास- संपूर्ण श्रुतिवाकय इस प्रकार है कि “तस्य हैतह्य पुदंषल्य कर्ष 
बंथा माहारजन वासों यबवा पाण्ड्वाबिरक य्धेद्रगोपो बथार्ययनियंथापुण्डरीक यथा मक्द्िश सम्‌_ 
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श्द्ध८ ई8 वेदाथसंगप्रह: # 


अर्थात्‌-उस परमात्मा का एक सुन्दर रूप अर्थात दिव्यविप्रह हे, वह दहरिद्रारक्षित बस्तर के 
समान है अथवा श्वेत कापल्ञ के समान है, अथवा इच्रगोप कृमि के समान है, यद्वा अग्निम्बाला के 
समान है, अवबा कम्रत के समान है, यद्धा एकदम चमकने वाली विद्यत के समान है । इस प्रकार विविध 


दृष्टान्तों को ऋदकर इस श्रुति ने श्रीभगवान के द्व्यरूप का वर्णुन किया है। इन सब श्रृतियों से अ्र.भगवान 
का द्व्यमंगजविग्रह सिद्ध किया है | 


(६८) “प्स्येश्ञाना जगतो विष्णुपत्नी' 
अवत्--इल जगत की ईश्वरी विष्णु पत्नी हैं। इससे श्रीभगवान की पत्नी खिद्ध होती है । 
(& ) “ड्लीइच ते लक्ष्मीरच् पहल्यों” 


अभ्वि--हें जगध्कारणु परमपुरुष ? ही ओर लद्धभी आपकी पत्नी हैँ । ही शब्द भूदेवी का वाचक 
है। इसमे श्ीभगवान की श्रीदेवी और भूदेवी ऐसी दो महिषी सिद्ध होती हैं । 

(१०) “तद्िष्शो: परम पद सदा पृर्यन्ति सुरय: 

अर्थात्‌-श्रीविध्णु भगवान का प्रसिद्ध एक परमस्थान है, नित्यसुरिगण सदा जिसका साह्ात्कार 
करते रहते हैँ। इस बचत से श्रीमगवान का दिव्यध्यान तथा भीभगवान के परिज्ञन नित्यसूरिगण 
सिद्ध होते हैं । 

(.१) “क्यस्तमस्प रज्षपः पराके' 

अर्थातू-इस रजोगुणमद अकृति के ऊपर श्रीमगवान निवाघ्त करते हैँ। इप बचन से सिद्ध द्वोता 
होता है कि बढ परमपद्‌ प्रकृति के ऊपर है। 

(१२) “यदेकमब्यक्तमतब्तरूप विद्वं पुराणुं तमसः परस्तातु” 

अथीत्‌--अ्रीमगबान का एक नित्य नव अनन्त विश्वव्यापक दिव्यरूप, तम अर्थात्‌ प्रकृति के ऊपर 
है. बह चत्ध आदि इन्द्रियों से 5वक्त नहीं होता है। 

(१) यो वेद निहित॑ बुहायां परमे व्योमन्‌ँ 

परमाकाश परभपद में विराजमान श्रीभगवान हृदयगुद्दा में अवस्थित हूँ | ऐपा जो जानता है बह्द 
परमात्मा के साथ स्वकल्याणगुणों का अनुभव करता है । 

(१४) #तदेव भूत तदु भव्यमा इद तदक्षरे परमे ब्योमन्‌” 

अर्थातू-भूत ओर भविष्य यह सब जगत परमात्मा दी है अर्थात्‌ परमात्मा का शरीर हैँ! बह 
परमात्मा अविनाशी परमाकाश परमपद में विराजमान हैं । इस प्रकार की सैकड़ों श्रुतियों से उपयुक्त से भी 
अब सिद्ध होते हैं इस प्रकार श्री माष्यकारश्वार्सी जी ने श्रुतियों के आधार पर श्रीभमगबान के दिव्यरूप 
दिव्यमहिषी और दिव्यक्यान इत्यादि अर्था को सिद्ध किया है | 
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“तद्गिष्णोः परमंपदम” इति मन्त्रे विशिष्टविधानस्य समथनम 





“८तद्दिष्णो: परमंपद्मू”? इस मन्त्र में विशिष्ट विधान का समर्थन 


'तदिष्णोः परम पद! समिति विष्णो: परस्प ब्रह्मणः परम पद सदा पश्यच्ति सुरय 
इति बचतात्‌ सर्वकालद्शनव्रन्तः परिपूर्ण ज्ञानाः केचन सन्‍्तीति विज्ञायते । ये सूरयस्ते 
सदा पद्यन्तोति वचनव्यक्ति:, ये सदा पहंयन्ति ते सूरय इति वा, उम्यपक्षेध्प्यनेकविधानं 
न सम्भवताति चेन्‍्न, श्रप्राप्तत्वात्सवेस्थ सर्वंविशिष्ठ॑ परमस्थानं विधोयते। बथोक्त 
'तद॒गु णास्तुविधोयेरन्‍्तविभागाहिधानाथे न चेदस्येन शिष्दाः इति। यथा 'यदारने 
घोड्टाकपाल' इत्यादिकर्मंविधो करमंणों शुछानां चाप्राप्तत्वेत सर्वगुणविशिष्ट कर्म 


विधीयते, तथा5न्रावि सुरिभिस्सदा हृश्यत्वेन विष्योः परमस्थानमप्नाप्तं प्रतिपादयतीति 
न कश्चिद्विरोध:ः । 


आगे श्रीरामानु जस्‍्वासी जी ने “तद्विष्णो: परम॑ पदम” इस श्रुति के अथ्थ के विषय में परवादियों के 
द्वारा उठाये हुये विवादों का निराकरण करते हुये यह कहा कि यह मन्त्र बताता है कि सूरिगण परत्रह्म 
श्रीविष्णुभगवान के उस परमपद्‌ का सदा दशेत करते रहते हैं। इपसे यह सिद्ध हाता है कि सदा देखने 
वाले तथा परिपूरीज्ञान सम्पन्न अनेक सूरिगण विद्यमान हैं.। यहाँ पर कई विद्वान यह शंका करते हैं. कि 
यरत कैसे अर्थ क्रिया ज्ञाता है ? यदि ऐवा अर्थ किया जाय कि जो सूरि हैँ वे सदा परसपद को. देखते 
रहते हैं । यह अर्थ तथ्री किया ज्ञा सकता है जबकि सूरिगण प्रमाणान्तर से बिदित हुये हों उस परिस्थिति में 
प्रमाणान्तर से अवगत सूरियों का “जो सूरि हैं” ऐपा अठुवाद करके सदा दशन का विधान किया जा लकता 
है परन्तु सूरिगण प्रमाणान्तर से विदित नहीं दूँ ऐसी श्थिति में उतका अनुवाद नहीं क्रिया जा सकता, 
इससे सिद्ध होता है कि उपयुक्त अर्थ समीचीन नहीं । यहाँ पर दूसरा अर्थ यह हा सकता हैं कि ज्ञो सदा 
देखने वाले हैं वे सूरि हैँं। इत अर्थ में सदा देखते वाले उद्द श्य हैं, सूरिगण विधेय हैँ । सदा देखने वाले 
तभी उ्दे श्य बन सकते हैं जवकि प्रम णान्तर से विदित हुये हो | प्रमाणान्तर से बेसे लोन जिद्ध नहीं होते । 
ऐवी ध्थिति में सद। देखने बालों का अनुवाद नहीं हो सकता | अतएव सूरियोँ का विधान भी असंभव है । 
यह दोष इस अर्थ में आता है। इस प्रकार दोनों अथ दोषाकऋास्त हैँ | याद यह कहा जाय कि दोनों 
पत्नों में दोनों का विधाव माना जाय तो वह भी युक्त नहीं कर्योक्र एक वाक्य एक अं का ही 
विधान हो सऊता है, अनेक अथो का नहीं क्वोदि रुक बाह्य एक अर्थ का प्रतियादन करने के लिये 
ही भवृत्त हो सकता है। यदि यदाँ “सदा द्वेखने वाले” और. सूरि” ऐसे अपूर्व दोनों अर्था का विधान माना 
ज्ञाय तो अनेक विधान का दोष आता है क्योंकि एक वाक्य अनेक अर्थां का विधान नहीं कर सकता। 
ऐसी स्थिति में यहां किस ।करार अर्थ क्रिया जाय ? यद्द शंका उपस्थित होती द। इस शंका के भमाधान में 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


हर बड़ बेदाथसंग्रह के 





ब्रीशमानुजश्वामी जी कदते है कि यहाँ श्रीमगवान का परमध्थान, सूरिगण और उतका सदा दशैन ये तीनों 
अर्थ प्रतिपादित होते हैं, यद्द तीनों अर्थ प्रमाणान्तर से अबगत नहीं हैं. इसलिये यहाँ. सर्वेविशेषणु- 
विशिष्ट एक परम स्थान का विधान माना जाता है। सूरियों द्वारा सदा देखने योग्य परम पद्‌ ऐसा स्वे- 
विशेषण विशिष्ट परम पद का यहाँ विधान हो सकता है क्योंकि पूर्वभीमांसा में कहा गया है कि यदि एक 
वाक्य में ऐसे कमे और कर्मागों-का वर्णन हो जो दूसरे श्रमाण से विदित नहीं दो सकते बह्ाँ अंग 
झौर कर्म को विशेषणविशेष्यभाव संबन्ध से एक करके अंगविशिष्ठ कर्म का विधान सानता चाहिये, 
विशिष्ट पदाय॑ एक वस्तु है इसलिये अने कविधान दोष नहीं आता है। अंगों का विधान भी अर्थात्‌ घिद्ध 
हो ज्ञाता है। इस अथ को श्रीजैमितिमदर्षि ने “तदगुणास्तु विधीयेरन्‌ श्रविभागाद़िधानाथें न चेइन्यैव दिब्ट[:, 
इस सूत्र से बतलाया है | इदाहरणु--“यदाग्नेयोड्ट्वाकपलो3मावास्यायां पोणुमास्था चाच्चुता भवति” ऐसा एक 
बाकय है! इस वाक्य से एक यांग का विधान होता है । उस याग का देवता अग्नि है। आठ कपाओों में 
उ्कत होने बाज पुरोहाश इस याग का द्रव्य है, बहू याग अनावध्या और पौश्मासी में किया जाता है। 
बह सत्र अर्थ इस वाक्य से ही अबगत दोते हैं दुसरे किसी प्रमाण से अवगत नहीं होते हैँ। यहाँ ३ 
अतेक अर्थों का विधान मानने पर बाक्यभेद दोष आता है। उस दोष से बचले के लिये वहाँ उपयु क्त 

अिशेषणों से विशिष्ठ एक याग॑ का विधान माना गया दे। इसी प्रकार प्रकृत में भी 
लईजशेषणबतिशिष्ट परमपद्‌ का विवान मासमे पर वाह्यभेद इत्यादि कोई भी दोष नहीं होगा। सूरियोँ 
को सदा दीखने बाल परमपद का अतिवादन यह श्रति करती है। ऐसा सानले पर कोई विरोध छपसस्थत 
तेईी दाता । 


ई>+न्फ्गासक न्प/८प०००७ ननैज्पर ४ 22४०० मदर 


६ (ः पर प़ न झं ञ 
मेन्त्राणा सवार ताह्ययुस्य पमा[पनस्‌ 
लकी या) भें सब्तों के तास्परय का प्रतिषाद ले 


कंस्शुमन्त्रा) क्रियामाणातुवादिनः स्तोन्रशस्त्र॒रपा जपादियु विनियुक्ताइल प्रकर शान 
वेठिताइचाप्रकश्शपडिताइच हवा घर यथाइवच्यितमेवाप्राहमविश्द्ध ब्राह्मशवद्बोधय- 
ध्तीति हिं बंदिका: । प्रगीतरृन्तसाध्यशुरित निष्ठगुशाशिवान इसोन्रस । श्रप्रगीतमलया- 
ध्यणुशि निष्ठगुणािधान शस्वन्‌ | विनियुक्ताधंप्रकाशियाँ थे देवता दिंष्वग्राप्नायिरुडु शुरान 
बल्ले प्रतिदाइत विनियोंगाचुसुरत 


अंदौं ५९ बह प्रश्न इढ़ता हूँ कि 'बढिष्णों: परम पददु! इत्यादि एक मब्ज है, अमुष्छान करते योग्य 
क्रय का प्रकाशन करने के किये मन्त्र प्रयुस होते हैँ। इस अधेप्रकाशन में ही मन्त्र का तात्वये है, मस्त्र शब्दू- 
शक्ति से जिल्ल अर्थ का प्रतिवादन करता है; इसमें मन्त्र का ताधये लहीं है, इस सिद्धान्त श्रे अतुलार 
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संप्रह: ३ ल 
$८ देद।य संग्रह: कं: २६.१ 





“तद्विष्णो:” इत्यादि अन्त्र का भी स्वार्थ में तात्वयय नहीं हो सकता ऐसी स्थिति में इस मन्त्र से सूरिहृर्य परमपद्‌ 
की सिद्धि केसे हो सकती है ? इस प्रश्न के उत्तर में श्रीरामानुजस्वामी जो कहते हैं कि बेदिकों का यह 
सिद्धान्त है कि मन्त्र नाना प्रकार के हैं कई मन्त्र करण मन्त्र हैं जो होम आदि का साधन हैं। कई समन्त्र 
किये जाने वाले कर्म का अनुवाद करते हैं, वे क्रियनाणानुबादि कहलाते हैं। उद्ाहरणु--“बहिदेवसदन 
दामि” यह मन्त्र की जाने वाली चहिलेबन (कुशाओं को काटना) क्रिया का प्रतिपादन करता है। कई समन्त्र 
स्तोत्र एवं शस्त्र के काम में आते हैं। गाये जाने वाल मन्त्रों के दवा देवता इत्यादि गुशवान पदार्थों के 
गुणों का बणुव करना स्तोत्र कहलाता है । जो अन्त्र नहीं गाये जाते हैं उन मन्त्रों के द्वारा गुणबान देवता 
आदि पदार्थों के गुणों का बशुन करना शस्त्र कइलाता है। स्तोत्र के काम में आने वाले मन्त्र स्तात्र तथा 
शब्त्र के काम में आने वाले मन्त्र शस्त्र कहलाते हूँ | कई मन्त्र जप एवं अध्ययन आदि में बिनियुक्त हैं। 
अन्द स्वर से होने वाला उच्चारण जप कहा जाता है। उच्च स्त्रर से होने वाला उच्चारण अध्ययन कहलाता 
है। कई मन्त्र किसी-किसी कम के प्रकरण में पठित हैं। कई प्रकरण में पठित नहीं है। इस प्रकार 
मन्त्र नाना प्रकार के होते हैं | ये सब तरह के मन्त्र शब्शशक्ति से किसी न किसी अथे का 
अतिपादन अवश्य करते हैं। यदि ये अथे इतर प्रमाणोँ स अवगत न होने पर भी इतर 
अ्रमाणों से विरुद्ध नहीं द्वोते हों तो उन अर्थों को तास्थिर मानता चाहिये। शास्त्र उन अर्थों का 
अतिपादन करने के लिये ही प्रवृत्त है, जो अन्य प्रमार्णों से अबगत नहीं हुये हों तथा अन्य अमाणों से 
खण्डित नहीं होते हों | अन्य प्रमाणों से अबगव होने वाल्ले अर्थों को बतलाने से शास्त्र का 
महत्व नहीं बढ़ता, प्रध्युत घटता है क्योंकि शास्त्र में अतुबादकत्व दोष आ जाया है। अन्य प्रभाणों से काटे 
जाने बाले अर्थां का प्रतिपादन शास्त्र कर नहीं सकते क्योंकि अप्रमाण बन जायेंगे। इसलिये मानना पड़ता 
है कि अन्य प्रमाणों से सिद्ध न होने व्ते तथा अन्य प्रमाणों से नदीं काठे जाने वाले अर्थां का प्रतिपादक 
होने से ही वेद आदि शास्त्र का वेशिष्टथ सिद्ध होता है। जो मन्त्र करिसी-किसी कर्म में विनियुक्त हैं, वे 
मन्त्र उस कमे के देवता का श्रतिपादन करते हुये उतर देवता के ऐसे ऐसे गुणों का प्रतिपादन करते हैं हो 
प्रमाणान्तर से अवगत नहीं हैँ तथा विरुद्ध भी नहीं हैं । उन गुणों का श्रतिपादन देवता स्मरण में उपयुक्त 
होने से विनियोग के अनुकूत़ रहता है। जिस प्रकार मंगज्ञाथ जलाये जाने पर भी दीप की अर्थ प्रकाशन 
शक्ति कुठित नहीं होती, उसी प्रकार किसी भी कस में विनियुक्त होने पर भी मन्त्र की अर्थ प्रकाशन शर 
कु'ठितनही होती । मन्त्र अ्रतिपाद अपूर्व अर्थो को ताक््विक मावना ही न्यायानुमोदित हैँं। यह बेदिकों 
का सिद्धान्त है । इस सिद्धान्त के अनुसार यही कहना पड़ता हैं कि “तद्विष्णो: परमपदम” यह अन्त्र सूरियों 
को सदा दिखाई देने वाले परमपद का प्रतिपादन करता है। इससे सदा देखने वाले निध्यसुरिंगण और 
श्रीभगवान का परमपद्‌ से अपूब अथ सिद्ध द्वोते हैं उन्हें मानता बेदिकों को शोभादायक है 
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“तद्िष्णो” रितिश्र लिने मुक़परा 
“तद्िष्णो:” यह मन्त्र मुक्तों का प्रतिपादक नहीं 
तेयं शतिर्मुक्तजननविषया तेषां सदा दर्शनासुपपत्ले: । 


यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि श्रीविशिष्टाह त सिद्धान्त में जीव तीन प्रकार के भाने ज्ञाते हैं। 
(१) बद्ध जीव--जो संखार बन्धन में पड़े हैं। (२) भुक्त जीव--ज्ञो संसार से छूट कर मुक्त हो गये हैं। 
(३) नित्य जीब--जो कभी संसार में नहीं आये हैं न आने वाले ही हैं। अनन्त गरुढह और विध्वकसेन 
इत्यादि जीव नित्यजीब माने जाते हैं। यह मदा से मुक्त हैं, इसलिये नित्यमुक्त कहलाते हूँ । यह नित्यजीब 
ही नित्यसूरि कह जाते हैं। इनको सिद्ध करने वाला प्रमाण “तद्विष्णो: परम पदम्‌” यह मन्त्र है। यह अन्‍्त्र 
मुक्त जीवों को बततल्लाकर भी साथंक हो जाता है क्योंकि मुक्तजीब भी श्रीमगवान के परमपद का दर्शन करते 
रहते हैं। इस मन्त्र को नित्यसूरियों का प्रतिपादक क्‍यों मानना चाहिये ? यह प्रश्न है। इस प्रश्न का उतर 
यह है कि इस मन्त्र में श्रीविष्णु भगवान के परमपद का सदा दशेन करने बालों का वर्णन है। सदा दर्शन 
करने वाल्ल नित्नसूरि ही हैं मुक्त नहीं हैं क्योंकि मुक्तजीब मुक्तिपद में पहुँचने के बाद ही परमपद का 
दर्शन करते हैं पहले नहीं | संसार में रहते समय उनको परमपद दिखाई नहीं देता। निव्यसूरिंगण कभी 
संसार बन्चन में नहीं आते, सदा श्रीबेकुण्ठ में हो रहते हैं। इसलिये उनको सदा परमपद का दर्शन द्वोता 
रहता हैं। उस श्रुति में सदा द्शन करने वालों का उल्लेख है । वे तित्यसूरि ही हो सकते हैं, मुक्त नहीं । 
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दे चर भव रे 
तद्िष्णा" रितिश्र तिने मुक्तप्रवाहपरा 
“तद़िप्णी:” यह मन्त्र मुक्त प्रवाह का श्रतिपादक नहीं है 


तापि मुक्तप्रवाह॒विषया, सदा पश्यन्तीत्येकककत्‌ विषयलया प्रतीते श्रुतिभड़- 
असज्भूत्‌ । मन्त्राथवादावगता ह्वार्था: कार्यपरत्वेषपष सिद्धअन्तीत्युक्तस, कि परत: सिद्ध- 
वस्तुन्येब तात्पय व्युत्पत्तिसिद्धे इति सर्वसुपपन्‍लस । 


पर दूसरा प्रश्न यह डठता है कि यह श्रति मुक्तों के प्रवाह को बतलाती है। ऐसा अर्थ किया 
ज्ञा सकता है। इस अथ में उपयु क्त दोष नहीं रहता है । भत्ते प्रत्येक मुक्त सदा दर्शन नहीं कर सके परन्तु 
सुर्तों का अ्रवाह तो दशेन कर सकता है। ऐसा तो संभव नहीं कि किसी समग्र में किसी भी मुक्त ने दरश 
न किया हो | कोइ न कोई मुक्त तो दर्शन करते ही रहते हैं। इस लिये इस मन्त्र को मुक्त प्रवाह का श्रति 
पादक मालता चाहिये। इस मन्त्र से नित्यसूरियों की सिद्धि कैस होती है | यह प्रश्त हैं | इलका यह उत्तर 
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है कि यह मन्त्र सदा देखने वाले सूरि व्यक्तियों का प्रतिपादन कंरता है इस मन्त्र से सरल रीति से यही 
भ्रतोत द्ोता है कि प्रत्येक सूरिव्यक्ति सदा द्शन करते रहते हैं। प्रवाइरूप से भत्ते मुक्तों का वांवा मान 
लिया ज्ञाय परन्तु उनमें कोई भी मुक्त पुरुष सदा दशेन करने वाले नहीं हैं किन्तु सबके सब मुक्त होने के 
बाद ही दशंन करते हैं। सदा दर्शन करने वाले सूरिव्यक्तियों को सुक्तव्यक्तियों से मिन्न ही मानना चाहिये। 
यदि इस श्रुति को मुक्त प्रवाह का प्रतिपादक माना जाय तो श्रुति के स्वारस्य का भंग हो जाता हैं। इस मन्त्र 
से स्व॒रस अर्थ के अनुसार नित्यसूरि अवश्य सिद्ध होते हैं, क्‍्लिष्द अर्थ करके स्वरसाथं को काटना वैदिक 
सम्मत नहीं है | पहले ही यह बात बता दी गई हे कि भले वेद कार्ये पदार्थ को बतलाने के लिये प्रवृत्त हाँ 
तो भी कार्योपयोगी होने के कारण उन सिद्ध अर्थों की भी सिद्धि हो जाती है जो मन्त्र ओर अथवादों से 
प्रतिपादित हैं । इस दृष्टि से विचार करने पर यही कहना पड़ता है कि कार्यवाक्यार्थवादी पूर्वमीमांमकों भी 
सन्‍्वार्थवाद प्रतिपादित परमपद इत्यादि सिद्धार्थो को मानता चाहिये। सिद्धान्त में सिद्धवस्तु में शब्दों का 
तात्पय सिद्ध किया गया है। बेद सिद्ध अर्थ का प्रतिपादन कर सकता हैं। सिद्धान्त के अनुसार परमपद्‌ 
ओऔर नित्यसूरि इत्यादि सिद्ध अर्थों की सिद्धि में कुछ भो बाघा वहीं पड़ती । इसलिये परब्रद्म परसमपद ओर 
नित्यसूरि इत्यादि सभी अथे मान्य हो जाते हैं । 
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परमपदस्य जेविध्ये नित्यसूरिसड्भावे च प्रमाणानि 
प्रसपद की विविधता तथा नित्यसूरियों के विषय में प्रमाण 


नसु जात्र तदहिष्णों! परम पदसिति परस्वरूपसेव प्रसपदशब्देनासिधीयते 'समस्त- 
हेयरहित विष्ण्वारुय॑ परम पद मिल्यादिषु अव्यतिरेकद्दनात्‌ । नेवस, क्षयन्तसस्थ 
र₹जस: पराके' तदक्षरे परमे व्योमन्‌! 'योउस्थाध्यक्ष: परसे व्योगन्‌ 'थो वेद निहितं 
शुहायां परमे व्योस स्लित्यादिषु परमस्थानस्थेव प्रदर्शनातु, तहिष्णो: परम पदमिति 
व्यतिरेकनिर्देशाबु । विष्ण्वाख्यं परम पदिति विशेषरशादनन्‍्यदषि पर॑ं पर्द विद्यत इति च 
तेनेव ज्ञायते । तदिद परम स्थान सुरिभिः सदा हृश्यत्वेन प्रतिपादते। एतदुक्त भवति- 
कवित्परम स्थान परमपदशब्देस प्रतिपादते, क्रचित्थकृतिवियुक्तात्मस्वरूणस, कचि:द- 
गवत्स्वरूपस्‌, 'तद्विष्णों: परम पद सदा पव्यन्ति सुरया इति परम स्थानस्‌, 'सर्मस्थि- 
त्यक्तकालेषु तिधेवं संप्रवर्तते | गुशप्रवृत्त्या परम पदें तस्यागुरं महत्‌' इत्यन्न प्रकृतिवि- 
युक्तात्मस्वरूपस्‌ । समस्तहेयरहित विष्ण्वारु्यं॑ परम पद इत्यन्न भगवत्स्वरूपस । 
त्रीण्यप्येतालि परमप्राप्यत्वेन परसप्दशब्देन प्रतिपाच्चस्ते । कर्थ अयारतां परमम्राप्यत्व- 
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मिति चेतू, मगवत्स्वरूपं परमप्राप्यत्वादेव परम पद्सु, इतरयोरपि भगवर्त्राप्तिगर्भेत्वादेव 
परमपदत्वस, सर्वृकर्म बन्धविनिसु क्तात्सस्वरूपावाधपिभंगवस्प्राप्तिगर्भेति त इसे सत्याः कामाः 
झनुतापिधाना' इति भगवतों गुणगणशास्थ तिरोधायकत्वेनानुतशब्देन स्वकर्मराः प्रतिपाद- 
नाव । अनुतरूपतिरोधान  क्षेत्रज्षकमें ति कयम्रवगम्यत इति चेतु-श्रविद्या कमसंज्ञाधत्या 
तृतीया शक्तिरिष्यते । यया क्षेत्रज्शक्तिः सा वेष्ठिता नृष ! स्वंगा ॥ संस्तारतापानखि- 
लानवाप्नोत्यतिसन्तताव । तथा तिरोहितत्वान्च! इत्यादिवचनात्‌ ) परस्थानप्राप्तिरि 
भगवधत्प्राप्तिगर्भवेति सुव्यक्तम्‌ । क्षयन्तसस्थ रजसः पराके' इति रजइशब्देन 
ब्िगुएणत्मिका प्रकृतिरुच्यते, केवलम्ध रजलो5नवस्थानावूं । इमां तरिगुणात्मिकों 
प्रकृतिमतिक्रम्य स्थिते स्थाने क्षयन्त॑ वसन्तमित्यर्थ,,. अनेन त्रिगुणात्मकातु 
क्षेत्रजस्य भोग्यभुताहस्तुनः परस्ताहिष्णोर्वासस्थानभिति गम्यते । वेदाहमेतं पुरुष महा- 
न्तमादित्यवर्ण तमसः परस्ता दित्यत्राणि तमइशब्देन सेव प्रकृतिरुच्यते । केवलस्य 
तमसोउनवस्थ।नादेव । 'रजसः पराके क्षयन्त'मित्यमेनेकवाक्यत्वात्तमसः परस्ताद्सस्तं 
महान्तमादित्य-वर्ण पुरुषमहु॒वेदेत्ययमर्थोइबगम्यते । 'सत्यं ज्ञानभनन्तं ब्रह्म यो वेद 
निहित गुहायां परमे व्योमव्‌! 'तदक्षरे परमें व्योम स्तिति तत्स्थानमविकाररूपणं परमव्योस- 
शब्दाशिधेयमिति च गम्यते | अ्रक्षरे परसे व्योगन्तित्यस्य स्थानस्याक्षरत्वश्नवणात्‌ 
क्षररूपादित्यमण्डलादयों न प्रमव्योमशब्दाभिधेयाः यत्र पूर्व साध्या: सन्ति देवा: यश्न- 
पेय: प्रथमजा ये पुरारा: इत्यादिष्ु च त एवं सुरंय इत्यवगम्यते । 'तद्विप्रायों विपन्यवों 
जागृवांस: समिन्धते विष्णोय॑त्परम पद मित्यत्राणि विप्रासो-मेघाविनः, विपन्यव:-- 
स्तुतिशीला!, जागृवांस;--अस्खलितविज्ञाना:, त एवास्खलितविज्ञानास्तत्‌ विष्णों: परम॑ 
पद सदा स्तुबन्तस्समिन्धत इत्यथे; । 


यहां पर यह पूर्वपक्ष उपस्थित होता है कि “तद्रिष्णो: परम पदम्‌” इस मन्त्र से दिव्यश्थान अति- 
पादित नहीं होता है किन्तु श्रीविष्णु भगवान का दिव्यात्मस्वरूप ही प्रतिपादित होता है क्योंकि वह परम- 
प्राप्य होने से परमपद्‌ कहा जाता दे । पद्शब्द प्राष्य का वाचक है । श्रीविष्णु पुराण में श्रीविध्तु भगवान, 
की परमपद कद्दा गया है। इसलिये इस सन्त्र में परमपद शब्द से श्रीविध्णुभगवान के स्वरूप का प्रतिपादन 
दी डचित है | विष्णुपुराण का बह बचन यह है कि-- 

“समस्तहेयरहितं विष्ण्याख्य परम पदम्‌” 

अथोत्‌ -बिष्णु नाम वाल्ला एक दोषरहिंत परमपद्‌ अर्थात्‌ परसश्राप्य वस्तु हैं। इस श्लोक में 

विष्यु और परभपद म॑ ऐेक्ब सिद्ध होता है क्योंकि परभपद का विधएु लाम बाल्ञा कहा सवा है। इससे 
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सिद्ध श्ता हे कि श्रीभगवल्त्वरूप ही परमपद्‌ कहा जाता है। उसी का इस मन्त्र में वशेन है, दिव्यस्थान 
का नहों। यह पूर्वपक्ष है। इसका समाधान यह है कि द्व्यस्थान का अपल्ाप तो हो नहीं सकता हे क्यों 
कि बह अनेक प्रमाण बचनों से प्रमाणित है। वे बचन ये हैं कि “क्षयम्तमस्य रजसः पराके” “तदक्षरे परमे 
व्योमन्‌” “योज्स्याध्यक्ष: परमे व्योमनू” “यो वेद निहित गरहायां परमे व्योमव्‌” इत्यादि। अर्थात्‌ू-इस रजोमयथ 
प्रक्रृतिमण्डल के ऊपर स्थान में श्रीमगवान निवास करते हैं। अविनाशी परमाकाश में श्रीभगवान रहते हैं। 
श्स विश्व के अध्यक्ष भगवान परमाकाश में रहते हैं जो साधक परबह्य को हृदय गुहा में अवस्थित 
समझकर ध्यान करता है, वह परमाछाश में पहुँचऋर वहाँ कल्याणगुणों के साथ परबह्म का अनुभव करता 
रहता है। इन बचनों से श्रोभगवान का निवासस्थान सिद्ध होता है। उसका अपलाप नहीं हो सकता। 
“तद्विष्णो: परम॑ पद्ग” यह श्रुति बाक्य कद्दता है कि विष्णु का परमपद्‌ इससे विष्णु और परमपद्‌ में भेद 
जिद्ध होता है यह श्रुति परमपद्‌ शब्द से स्वरूप को नहीं बता सकती क्योंकि बैसा मानने पर भेद खण्डित 
हो जाता है। इसलिये इस श्रुति से विष्णु के स्वकूप से अतिरिक्त परमपद्‌ का प्रतिपादन मानना ही युक्त 
है। किच, विष्णुपुराण के श्लोक में विष्णु नाम वाले परमपद्‌ के उल्लेख से यही प्रतीत होता है कि दूसरा 
भी एक परमपद है जिससे भेद दिखल्ाने के लिये “विष्णु नाम बल्ले” ऐसा विशेषण दिया है। दूसरे से भेद्‌ 
की वतल्ाने के लिये ही विशेषण का प्रयोग हुआ करता है। बह दूसरा परमपद्‌ दिव्यस्थान ही है इससे 
सिद्ध होता है कि विष्णुपुराए को दिव्यस्थान अभिसत है। इतना ही नहीं किन्तु विष्णुपुराण में दिव्यस्थान 
का स्पष्ट उल्छेख है। बहू यह है कि-- 
' एकान्तिन: सदा ब्रह्म ध्यायिनों योगितो हि ये | 
तथा तत्‌ परम स्थात यहाँ पश्यन्ति सूरय: ॥॥ 

अधात--अनन्य होकर सदा अदा ध्यान करने वाल्ले जो योगी दूँ उतको बह परमध्थान प्राप्त होता 
हे, जिसका दशन सूरिगण करते हूँ! इस श्लाक में “यह पश्यन्ति सूरयः” कहकर श्रुति में अन्तर्गत 
“तदा पश्यन्ति सूरयः” की व्याख्या की गई है। इससे सिद्ध होता है कि श्रीविध्णुपुराण उस श्रुति को 
द्व्यध्यानपरक सानकऋर व्याख्या करता है। विद्युवुाण मत के अनुसार यही मानना पड़ता है कि 
“दद्िष्णो: परम पद्म” यह श्रुति दिव्यस्थान का ही बन करती हैं | 

श्रीविष्णुपुराण में तीन परमपदों का द्णेन मिलता है | (१) एक परसपद दिव्यस्थान है जिसका वर्णन 
“एकास्तिन: सदा बहा व्यायित:” इस श्लोक में है तथा “वढ्विष्णो: परम पदम” इस श्रुति बाक्‍य में भी है। 
(२) दूसरा परमपद्‌ वह परिशुद्ध जीवात्मस्‍्वहूप दू जो प्रकृति से परे है । उसका एक रत्बोक मे बणुन है। 
बह यह है कि+- ः 
“लु्गस्थित्यन्तकादेषु त्रिध॑व॒ संप्रवर्ंते | 
ग़शशअद्षत्या परस पद तल्यातुश भमहुत्‌ ॥| 
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अर्थात--सक्त्व रज और तम इन गुणों की प्रवृत्ति के अलुसार सृष्टि स्थिति और प्रल्य के काल्ों में 
इस प्रकार तीन प्रकार की प्रवृत्ति जीबात्मा को होती रहती है । जीवात्मा का स्वपरिशुद्ध स्वरूप इन गुणों से 
रद्दित एवं महान है | वह भी परमपद है। ३) तीसरा परमपद सब दोष रहित भगवत्स्वरूप है ज्ञिसका विष्णु 
एमा लामस है | इस परमपद का बगान धसप्नस्तहियगदहितम्‌ इस पूर्वादाह्नत श्लोक में है। इल प्रकार परश्मपद 
तीन हैं । ये तीनों परमाप्य होने से परमपद ऋहलाते हैं। भगवत्श्वहूप परमप्राप्य हे । इसे सब सानते हैं 
इसमें विवाद नहीं है | दिव्यस्थान में जाने पर ही ज्ञीव अत्यन्त परिशुद्ध बतकर डस सगवस्वरूप को 
प्राप्त करता है । दिव्यस्थान आपधि परिशुद्धात्मस्वरूप प्राप्ति और भगवत्स्वरूप श्राप्ति तीनों एक साथ होती हूँ 
एक दुसरे को छोड़कर नहीं हो सकती । भगवद्माप्रि में और दोनों प्राप्ति अन्तर्गत हो जाती हैँ। सबकर्म- 
बन्‍ध से छूट हये परिशुद्ध आत्मस्वरूप की आपि अगवर््ाप्रि को लेकर हुआ करतों है । इसलिये ये तीसों 
एक साथ ब्राप्य होने से तथा ओष्ठ प्राप्य होने से परमपद कहलाते है। परिशुद्धात्मध्वरूपप्राति एवं अ्गवत्याप 
का प्रतियन्‍्वक कम हैं। लब कमे जब नष्ठ हो जाते हैं तव परिशुद्धात्मस्वरूपत्मप्रि एवं अगवत्पापि दोसों 
साथ होती हैं वह भी दिव्यस्थान में पहुँचने के बाद होती हैं | उपनिषद्‌ में “त इमे सत्या: कामा झलूतापिकाद।.' 
र यह बतलाया गया है कि श्रीभमगवास के ये सब सत्यकल्याणुगुण कम से तिरोहित रहते हैं. अतण्ब 
प्ीचों को उनका अनुभव प्राप्त नहीं हाता । श्षति में अनृतशब्द से कम का बशन है। यहाँ पर 4 
होता है कि तिरोधान करने बाला अनृत जींबों का कर्म ही है यह केसे बिदित होता है ९ इसे क्या 
ए॒ हैं? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि श्रोविष्तापुराण के बचन से उपयु क् अर्थ प्रमाशित होता हैँ। 4 


| 
हे ९ 
बंचन यद्द हे कि 


ठ 


डी 


झविशा कमंसंनाउन्या तृतीया शक्तिरिष्यते । 
यया ज्षेत्रजद्मक्ति: सा वेष्टिता नुप धर्बगा ।॥ 
बंलारतापान खिलानवाध्नो त्यतिसततानु । 
तया:तरोहितत्वान्च +#०७०३+०००७ ०७७०७ *$०५००००००१) 


अथातू--कमतामबाली अधिया तीसरी शक्ति मानी जाती है । हूँ राजबू ९ सबत्र रहते वात्ी आत्म- 

कि जिस कमंतामक अविद्या से वेष्टित होकर लगातार होने वाले सब तरह के संसार तापों को भोगवी 
है। कर्म नामक अविद्या से तिरोहित होने के कारण यह मद होता है । इस बचन हैं सिद्ध हांता है कि 
संसार का कारण कम है । पूणेरूप से कर्मनष्ठ होने पर परिशुद्धात्मस्वरुपप्राप्ति एवं भगवत्माप्रि अवश्य सिद्ध 
होगी । परमस्थान में पहुँचने पर ही भगवत्माप्ति होगी अतएव परिशुद्धात्मस्वरूप भगवत्त्वकूप और दिव्यस्थान 
ये तीनों परमपद्‌ कहे गये हैं। इन तीनों की आत्रि एंक दूसरे के साथ गुथी हुई हैं। यह अर्थ "क्षयन्तमस्य 
रजस: पराके” इस मन्त्र से स्पष्ट हो जाता है। मन्त्र का अर्थ यह है कि सत्त्वरजल तमोमयी त्रिगुशात्मिका 
प्रकृति का अतिक्रमण करके ऊपर विराजमान दिव्यस्थान में श्रीभमगवान विशजमान रहते हैं। इस सन्त्र में 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[07097]030९0 7#7णा - ॥:/0000075.0फत9,९0णा 





रजः शब्द से रजोगुणयुक्त प्रकृति का प्रतिपादन है क्योंकि प्रकृति को छोड़कर केबल रजोगुण रह नहीं सकता | 
इस बचन से यह फल्नित होता है कि यह तीन गुण वाज्ली प्रकृति जीवात्मा का भोग्य हैे। इस प्रकृति मण्डल 
के आगे श्रीमगवान का निवास स्थान है । दूसरा मन्त्र भी इस अथ को बताता है बह यह है कि-- 


वेदाहमेत॑ं पुरुष महान्तमादित्यवर्ण तमसः परस्तातु । 

अर्थात्‌-तम अर्थात्‌ प्रकृति के ऊपर रहने वाले तथा सुर्य के समान बे बाले इस महापुरुष को 
में ज्ञानता हैँ । इस मन्त्र में “'तमः” शब्द से प्रकृति बतत्ञाई जाती है क्‍योंकि प्रकृति को छोड़कर अकेला 
तमागुणु रह नहीँ सकता है। ' रजस: पराके क्षयन्तम्‌ . इस वाक्य के साथ “म्रा। दत्यवर्श तमस; परस्तातु” यद्द 
बाक्य मिलकर एक बाकप बन जाता हैं। एक वाक्य होकर बतलाता है कि तमोमय प्रक्षति के ऊपर निवास 
काने वाले आदित्यवण महापुरुष को में जानता हैं। परमपरद परम व्यास शब्द से भो उपतिषदों में वणित 

| वें बचत थह हैं-- 
हत्य क्षनमनब्त ब्रह्म थी वेद निट्ठित मुहायां परमे व्योमनू “तदलक्षरे परप्त व्योमल ' 

अथात्‌--रत्य क्वान और अनन्त स्वरूप ब्ढ्य ददुय शुद्ढा में विशज्ञमान है, इस तत्त्व को जो जानता है बह 
परमाकाश में पहुँचकर जद्वाचुभव करता है । वह वक्ष अविनाशी तिबिकार परमाकाश में रहता हे । इन दोनों 
बचतों से विदित हाता है कि बह दिव्यस्थान निविकार होने से परमाकाश शब्द से अभिहित होता है 
“अक्षरे परमे व्योमत्‌ ' इस वचन में बह स्थान अज्लर अर्थात अविनाशी कहा गया है! इससे सिद्ध 
कि सूर्यममण्दल इत्यादि भगवत्स्थान नश्व॒र होने से परमाकाश शब्द से नहीं कहे ज्ञा सकते । अन्य कई बचनों 
मं भी निव्यसूरियों का वर्णन भिल्षता है। उनसे भा नित्यसूरि सिद्ध होत हैं । वे वचन थे हैं कि-- 

(१) “यन्न पूर्वे साध्या: लच्ति देवा. (२) “बनत्रष॑यः प्रथमजा थे पुराणा:” (३) तदिप्रासों विपस्यवों 

जागुवाँस: समिन्धते, विष्णोयंत्‌ १रम पदम्‌! 

अर्थात्‌-जहाँ परम आचीन साध्यदेव अर्थात्‌ नित्यलूरिगण रहते है वह नाक अर्थात्‌ दुःख रहित 
दिव्यत्ञोक है । जहाँ पहले से ही विराज्ञमान पुराने द्रष्दा नित्यसुरि विराजते हैं। सदा जागने वाले अर्थात 
ज्ञान लोप रघ्ति मेधावी निव्यसूरिगण श्रीविध्युभगवान के उस परसपद की रतुति करते हुये देदीप्यमान 
रहते हैं। इन मब प्रमाणों से दिव्यस्थान और नित्यसूरिगण सिद्ध होते हैं तथा इनकी नित्यता भी 
खिट्ठ दोती है । 


4 ३.3 व५७४७५३७-५७५६५५०4 रा; 'ग)३)७०४७हपकारी 


“घहव” इत्यादि अ त्या परमपदनित्यसुयभावस्थासिद्धि: 
“देव” इत्यादि अ्तिवाक्य से दिव्यस्थान ओर नित्यसूर्ि इत्यादि का अभाव सिद्ध नहीं होता है 


एतेषां प्रिजनस्थानादोनां 'सदेव सोम्पेदसग्र आसी दित्यनत्र ज्ञानबलेइजर्यादिकल्या- 
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श्द्ड » वेदाबथसंप्रद के 
खगुरतगणवत्परबह्मस्वरुपान्तर्गतत्वातु, रुदेबेकमेबादितीयमिति ब्रह्मन्तर्भावो5वगम्यते । 
एथामपि कल्यारागुरोकवेशत्वादिव 'सदेव सोम्येदमन्न आसोत इत्यनरेदसिति शब्दस्य 
कम बश्यभोकतुवर्ग मिबत-द्रोग्यभ्ुतप्रपंचविषयत्वाध्॒ “सदा पदयन्ति सुर्या इति सदा 
दर्शित्वेन च तेवां कर्मवश्यावस्तर्भावाव्‌ अपहतपाप्लेत्याद्रपिपात इत्यन्तेव सलीलोपकरख- 
भ्रुतन्रियुणात्मकप्रक्नतिप्राइततत्संसृष्ठपुरुषगर्त हेयस्वभाव॑ सर्ब॑ प्रतिषिध्य सत्यकाम' 
इत्यनेल स्वभोग्यभोगोपकरणजाततल्य सर्बस्य सत्यता प्रतिपादिता। सत्याः कामा 
पब्यायों सत्यक्षामः, कराम्यन्त इति कामा:, तेन परब्रह्मणा स्वभोग्यतदुपकरणादयः 
स्वाभिमता ये काम्यन्ते ते सत्या: वित्या इत्यर्थ:। अन्यस्थ लोलोपकरणस्थापि वस्तुनः 
प्रभाशसम्वन्धयोग्यत्वे सत्यपि दिकारास्पदत्वेनास्थिरत्वात्तद्विपरीत स्थिरत्वमेषां सत्यपदे- 
नोच्यते | सत्यपंकल्प इति, एतेघु भोग्यतदुपकरणा।दिषु नित्येछ निरतिशयेद अनम्तेषु सत्स्वषि 
अपूर्वाघामपरिभिताबामर्थातामपि सद्भूल्पभ्षात्रेश सिद्ध चर्दाति। एवं व भोगोपकरणानां 
लीलोपकरणानां चेत॑ वानासचेतनानां स्थिरा्णामस्थिराणां व तत्सखाल्पायत्तस्वरूपरिय- 
लिप्रवुत्तिभिदादि सर्वे बदति सत्यसड्भाल्प: इंति । 
आगे यद्टू प्रश्न उठता है कि इपनिषदों में “सदेव स्लेम्येद्त्न आसीदेकमेवाद्वितोयम” इत्यादि कारण 
च्ाक्यों से यहा सिद्ध द्ोता है कि सृष्टि के पूर्व अर्थात्‌ अत्षयकाज़ में एक अद्वितीय बद्दा द्वी था, अ्पश् 
धंधा नहीं था । ऐसी स्थिति में परमपढ़ का नित्य कैसे माना ज्ञा सकता है वहों रहने वाले सरियों को 
भी अनित्य ही मानना चाहिय । इनको नित्य मानने पर कारणुवाक्यों स विशेध उपस्थित होता है। इसे 
कैसे शधन्‍्त किया जाय ? यह प्रश्न हैं । इसका उत्तर यह है कि प्रतयकात में बह्म ही था यह प्रपद्ध नहों थे 
बहू बात ठीक हैँ । इससे 4६ पहों मानदा चाहिये कि उस समय परजन्न में झान, बल और ऐश्वर्य इत्यादि 
अज््याणगुण भा नहीं थे । अलयकात में उन कल्याणगुणों का सद्भाव बानना ही होगा क्योंकि वे अद्वास्वरूप 
में अन्दर्गत हैं, इसका निपेव नहीं हो सकता है । अलयकाल् में भी ब्रह्म कल्याणगुण एवं मंगलमय विशेषयों 
स युक्त होकर ही रहता हू । कल्याजगुर्णों के समान दिव्यस्थान बयेर नित्यसूरिगणु इत्यादि भी परतद्य ढे 
मगलमय विशेष है| “सदेव सेाम्पेदनग्न आतीत” इस वाक्य से यहां सिद्ध होता है कि अल्ययकातल रू बह 
अपन हू नहां रहता हैं ज्ञा कमंवश्य बद्धलंवाों स युक्र हं तथा उन जीवों का भोग्य है । इससे प्रत्यकात्न में 
वेद्धजीब और उनके सोग्य इस शाक्ृत अपड का अमाव ही सिद्ध होता है। नित्यसूरियों का अभाव सिद्धू 
नहीं हांता दू क्योंकि वे कमषद्ध नहीं हूं । वे “सदा पश्यान्त सूरय:” के अतुसार सदा संवज्ष रहते ट 
कमेवरश्याँ में वे अन्दगत नहीं हैं। इनक अभाव उपयुक्त “सदेव” इत्यादि बचन का बविवांक्त नहीं हैं। 
जिस आहत त्पञ् की सृष्ठि आगे दादी जाने बाली है उस प्राकृत प्रपन्च का अभाव ही अलयकाल में इद्ध 
वाक्य से सिद्ध होवा दे। इस वाक्य से अप्राकृत दिव्यक्षोक इत्यादि का अभाव सिद्ध नहीं हो सकता है । किंच- 
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“आवहतयाप्मा ज्िजरो विमृत्युतिशोकों विजिघत्पोडपिपास: सत्यकामः सत्यसंकल्प:” यह वाक्य श्रीभगवान 
के नित्य भोग्य और भोगोप रुरण इत्यादि को सिद्ध करता है। इस बचन में “अपहृतपाप्मा” से लेकर 
“अविपास:” तक के भाग से यह कहा गया है कि परमात्मा में पाप जए सत्यु शोक भूख ओर प्यास इत्यादि 
दोष नहीं होते हैं। यह दोष परमात्मा की लीला में उपकरण बतने वाल्ले प्रकृति प्रांत पदाथ और उनसे 
संबन्ध रखने वाले बद्धजीबों में रहा करते हैं | परमात्मा में इन सभी दोषों का निषेव करके यह बचने 
“सत्यकामः” इस पद से यह बत।ता है कि परमात्मा के यहाँ ऐसे भोग्य और भोगोप ऋरण इत्यादि पदाथ भी 
हैं जो रित्य हैं। परबअझ जिन जिन मोग्य और भोगोपकरण इत्यादि पदार्था को चाहता है वे सभी सत्य 
अर्थात्‌ निध्य बने रहते हैं। इत संसार में उिद्यमान प्रात भोग्व और भोगोपकरण इत्यादि पदार्थ भी सत्य 
हैँ मिथ्या नहीं है, क्योकि ये प्रमाणों से मिद्ध हैं। ये सत्य होने पर भी नित्य नहीं है किन्तु नश्वश हैं। जो 
स्थायी नित्यपदार्थ हैं वे भी सत्य कहे जाते हैं । ऐसे ध्थिए एवं नित्यभोग्य और भोगोपकरण इत्तादि पदाथ 
परमात्मा के यहाँ बहुत हैं। इस लिये श्रुति ने परमात्मा को “सत्यकाम” कहा। परमात्मा सत्य संकल्प वाले 
होने से “ सत्यसंकल्प:” कहे जाते हैं। इस प्रकार परमात्मा के यहाँ अत्युत्कृष्ठ नित्य अनन्त भोग्य और 
भोगोपऋरण इश्यादि पदार्थ विद्यमान होने पर भी परमात्मा संकल्यमात्र से अपरिमित आअपूर्य पदार्था को 
प्राप्त करने में समय हैं। यह सत्यसंकल्प शब्द का अर्थ है सत्यसंकल्प शब्द से यह सिद्ध द्वोता है कि 
त्रिशाइविभूत में बैकुए्ठ तो इत्यादि अचेतन पदाथ हैं. निल्वसृरि और प्ुक्तमण चेतन पदार्थ हैं । बल कई 
पदार्थ स्थिर हैं कई श्रीमगवत्स हला के अनुसार उसन्न एवं न: दीते रहते हैं। ये वहाँ के अध्यिर पदार्थ हैं । 
ये सब शीभगवान के भोग के वर्धेक हैं। इनहिये भोगोपफरण कहल,ते हैं । लीलाविभूति में भी चेतन 
एवं अचेतत पदार्थ हैं इनमें कई स्थिए हैं, कई अध्यिर हैं ये ओम ावान की लीला के उपकरण हैं. ये दोनों 
प्रकार के सभी पदार्थों के स्वरूप, ह्थिति, पद ते ओर उनमें होने वात्ञे अजान्वर भेद इत्यादि सब छुछ्े 
क्षीपगवान के संकल्प के आधीत है| यह सत्यस कल्प शब्द का अर्थ है । इस प्रकार श्रोरामानुमस्वामी जी 
ने श्रुति बचयें के आजार पर दिग्वध्यात और वित्यसूरि इत्यादि पदार्थों को सिद्ध किया है । 


22,273. >7:--:-24224200%0७४ 


इतिहासपुराणे दिंव्यस्थानादीनां सिद्धि: 
इतिहास और पुराणों से द्व्यस्थान ओर नित्यसुरि आदि की सिद्धि 
इतिहासपुराशयोवेदोपबु हजयोइ्चायनर्थ उच्चते-तौ तु सेधाविनों ह्ष्द्वा वेदेषु 
परिमिष्ठितो । वेदोपबू हुणार्याय तावग्राहयत श्रज्ठुः। इति, वेदोप्बू हरातया प्रारब्धे 
श्रीरामायणौ-व्यक्तमेंष महायोगी परमात्मा सनवात्नः । झवादिमध्यनिधनो मह॒तः परमों 
पहाचु । तमतः परमों धाता शद्धावकऋादाबर:। श्रोवत्सवक्षा नित्यश्षीरजय्घः शाइबतो 
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थक! ॥ शरा लावादिधाधापि धतुरायतविग्हुम । भ्रध्वगच्छन्त काुत्स्थे सर्व प्ररुण- 
विपग्नहा) । विदेश बेब्जवं॑ धाम लशरोरहसहालुग)। श्रोमद्ठ एशवपुराएु--सम्ृस्ता: शक्तय- 
इचता लुप | यत्र प्रतिध्चिता: । तद्िहतहूपपेरूप्य छपमन्यद्धरेमहतु । मृत दृहा महाभाग ! 
सर्वबह्मयों हरिः। मिस्येदेदा जागन्‍्भाता विष्योः श्रीरतपाथिती । यथा संदंगतों 
विध्तास्तथवेय द्विजोत्तम । देवस्वेदेवदेहेयं मदुध्यत्वे च माचुषी । विष्णोदहाबुरूषां थे 
करोत्येबात्मनत्तवुय्‌ । एक्ान्तिनः सदा ब्रह्मध्यायिनों योगिवों हि गे। तेषा तत्परम 
स्थान यह पहयन्ति सुरयः ॥ कलापसुहर्तादिभयश्ष कालो न यद्विभृतेः परिशामहेतु! । 
सहाभारते च-दिव्यं स्थानमजरं चाप्रभेय दुर्विज्ञेयं चागमंगम्यभाहस्‌ . गरुछ शप्रभो : 
शज् चास्मात प्रप्लानू कहपे कहपे जायमान: स्वपुह्या ॥ कालस्पघंपच्यले तत्र न कालस्तन्र 
वे प्रभु) व इति । 


आगे ओरामादुजस्वामी जी ने कहा कि इतिहास और पुराण उस वैद्शाखाओं के--जो अध्ययन में 
नहीं आयी हँ--के अर्था को व्यक्त करने के लिये प्रधुत्त हैँ। इन इतिहास और पुराणों में भी उपपरुक्त 
द्व्यह्थान इत्यादि अथ सिद्ध होते हूँ | श्री रामायण वेदार्था को व्यक्त करने के लिये निर्मित हुआ है। 
श्रीराम, यु में आरम्भ में ही कहा गया है कि-. 


तो तु सेघाबवितों हष्टुवा वेदेशु परिनिष्ठितोँ । 
वैदोपद्ू हुणार्थाव तावब्राहबद ब्रचुः 98 





अंत वेदों में पारंगत बुद्धिमान उस कुरा-लव को देखकर प्रभु श्री वाल्मीकि महषि ने वैदार्थों 
को स्पष्डहूप से अतत्ाने के जिये उन्हें आारामायण को कण्ठ कराया इससे सिद्ध होता हैं कि श्रीरामायणु 
बैदाथं को व्यक्त करने के ज्िये ही निमित हुआ है । इस श्रीरामायण के निम्नलिखित बचतों में उन श्रति 
बचनो--जिनका अब तक उद्धरण किया गया--का अथे स्पष्ट बतलाये गये हैं । वे बचन ये हूँ कि-न- ः 

ब्यश्त्मेघ भंहायोगी परमात्या सनातन: | 

अतदिमिवब्यलिधुनों. महन: परतों महान ॥ 

तेबेस: परनाी बता शंकुचक़गदाधर: । 

अनत्सवक्षा निल्यभ्रीरणस्य: शाइवलों श्रवः॥ 


अत स्पच्छ अधीत होता है कि ये ये पस्मात्सा ही हूँ ज्ञों महाशक्ति झंपन्न लवातन पड आदि 
सष्य और अन्त से रहित हैं। थे परमात्मा मद्ाव्‌ से भी अत्यन्त मदन हैं । प्रकृति से भी परे हैं, सबके 
धारण और पोषण करते बाल्ले हैं। ये शंख चक्र और गदा घारण किये रहते हैँ | इनके वज्षः्क्ष में 
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श्रीवत्स विशजमान रहता है | ये सदा श्रीमदालदगी समेत हैं, ये अजेय शाश्वत एवं ध्रव हैं इन श्लोकों 
सें--“प्रतादिमध्यनिधन:” इस पद से श्रीमगवान का स्वरूप नित्य कहा गया है। “शाश्वत:” शब्द से 
श्रीमगबान का गुणविरिष्ठ स्वरूप नित्य कहा गया है। “थू व:”? इस शब्द से वह स्वरूप विश्नहविशिष्ट रूप 
से नित्य कहा गया है। इस प्रकार श्रीमगवात का स्वरूप विम्रह और गुण नित्य कह्दे गये हैं। “तमसः परमः” 
इन शब्दों से श्रीभमगवान का वह दिव्यध्थान -जो प्रकृति के ऊपर डै--सुचित होता हे। शीरामचन्द्र जी की. 
हेक़ण्ठयात्रा के प्रसंग में ये श्लोक मिलते हैं कि 


हरा नानाविधाइचापि धनुरायतबिदश्दश | 
अन्वगछुन्त काकुत्त्थ सर्ब॑ पूद्यत्रिग्रह्: ॥| 


हक 


प्छ् रु 
बितेहशा कष्यावं धाम सहारीरः बह़ाह्गः ॥॥ 


अर्थात्‌ अनेक विध बाए और क्षम्वा आकार वाला धनु जो पुरुषरूप लेकर श्रीरामच-द्र जी के 
पीछे पीछे चलते थे, श्रीरामचरद् जी के शेर एवं अतुयाइयों के साथ पेष्णुवदा- में प्रवेश कर गये | इस 
श्लोफ़ों से श्रीमगवान के आयुव एवं द्व्यघम सिद्ध होते हैं। श्रीविष्णुपुराण में भी उपयुक्त अर्या का 


क्षय 


एन है। दे बचत यह हैं किन 


सम्मस्ता: शक्तयब्चेता तप यज्ञ प्रतिष्ठित: ॥ 
तद्िश्वहूपवेल्यव्य रपमंन्यक्रेमंदलू. । 


पूत बह मभहाभांग संबेब्रहामयों - हरि: ॥ 


अथात्‌ हे राजव ? बह चेततताक्ति अचेतवनशक्ति ओर कम्मेशक्ति इत्यादि सभी शक्तियां श्रीमगवान 
के जिस विम्नह में अछा और भूष ४ के रूप में विराजमान हैं बह श्रीभगवान का रूप अर्थात्‌ 
विप्रद लोकिक लब रूपों से विजक्षण है आप्राकृत है एवं अत्यन्त महान्‌ है। बह मूर्त साकार हूप श्रीमगवान 
है। श्रीभमगवान परिशुद्ध जीवस्वरूप के भी आत्मा हैं। इन बचनों से श्रीसमगवान छा दिव्यविग्रह सिद्ध 
दोता है! भीमदालद्सी के विषय में श्री विष्णुतुराण में यह बणँन है कि-- 
निःयबंषा जगन्‍्माता विला: बीरतवायिती । 
बथा बबेगतों लकिल्शुन्लधीवथ दिल्लोसम ॥ 
देंबत्े. देवदेहिय परष्यत्वे चर बमालूपी । 


विध्यादहाबुरूपा ये करोजेयात्यनस्ततुम ॥ 


अर्थात्‌ यद् अगनन्‍्माता मंदालदमी जी नित्या हैं यह कभी श्रीभगवान को नहीं छोड़ती हैं 
द्विनोत्तम ९ जिल प्रकार श्रीमगवान अवतर में देवाँ के समान रूप धारण करते हैं तव श्रीमद्ालद्मी 
जी भी देवशरीर वाली बन जाती हैं। जब श्रीभगवान मनुष्वों में अवतार लेते हैं तब श्रीमद्ालद्मी जी मनुष्य 
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कु: बेदायसंग्रह: के 


है! 
, मै 
ला 





त्री के रूप को धारण ऋरती हैं। यह महालहरी जो अपने देद को श्रीभगव्रात के देह के अतुरझ बना लेती 

इन इल्नोकों से श्रीमहालइमी जी का स्वरूप श्रीमगवान के साथ नित्यसंबन्ध सवब्यपकत्व तथा 
क्रीमगवान के साथ अबतासमरहण इत्यादि विशेषार्थ सिद्ध होते हैं। विष्णुपुराण के निम्नलिखित श्लोकों में 
दिव्यस्थान और नित्यसूरियों का बशन मिलता है । 


एक! न्तिनः घदा बज्हाध्यायितों योगितों हिंये। 
तेषां_ तत्यरम स्थान यह पृश्यत्ति सुरवः ॥ 


अर्थात्‌ जो योगिगण अनन्य होकर सदा ब्रह्म ध्यान करते हैं वे उस परमस्थान में पहुँच जाते है 
जिस का दशन नित्यसूरियाँ को होता रहता हैं । 


'कल्लायुहुतीदिगयरच काली न यहिभुते३ वरिणामहेतुः 


अर्थात्‌ कन्ा और झुह॒ते इत्यादि रूपों में परिणत होने वाला काल श्रीभगवान की नित्य विभूति में 
परिणाम का कारण नहीं बत सकता । इन बचनों से दिव्यस्‍ध्थात और नित्यसूरियों का सद्भाव और इनकी 
नित्यता सिद्ध होती है । महाभारत में निध्यविभूति और उसकी नित्यता के विषय में बैन है । 
दिव्य स्थानमजरं चबाप्रभेयं दुरविज्ञेंय बॉगमर्गेस्यमाद्यम । 
गृच्छु प्रभो ? रक्ष चास्पान प्रपणान काले काले जायसान: स्वपुर्त्या (| 
अर्थात्‌ है प्रभो ? जता हीन अप्रमेय दुर्शय एवं शास्त्रों से ही विदित होने बाल इस आद्य दिव्य 
ध्यान में पहुँचते के लिये परधारिये । आप प्रतिकलर अपने छा से प्रकट होकर आश्रित हम होगों के 
रक्षा कीजिये 
“अल सर पचते लन्न न काइम्लज बे प्रशचु 
अर्थात्‌ श्रमगवान नित्यविभूति में काज् को परिणत कर देते हैं. पचा देते हैं। काल वहाँ कुछ भी 
नहीं कर सकता | इन बचमनों से दिव्यस्यान एवं इनको नित्यवा सिद्ध होती है । 


नहीं लय अद+फायक "पका यडान्‍-पकत+ 4२० शिव 


पृत्रेण दिव्यझपम्य सिद्धि 
प्रद्धसुत्र स्‌ 'उच्यकृप की सिद्धि 


हब गो लव की गा 
परस्ये ब्रेड्ारतो ऋुपबेत्व सुश्रकार बदति-'अन्त करत डर्मोपदेशात' हृति, घोइसा- 
वादित्यमण्डलान्तन्तों तप्कातस्वरणिरिवरप्रभ: सहुल्नाशुशतसहल्लकिरणो गरस्भीराम्भ! 


उ सपने 


समुदृभुतसुम्नृष्टनभालरविकर4कसितधुण्ड रा कब ।मल यतेक्षश सुझ ललाटह्थु नासरसु स्मि- 


४०४७७७७७एणक, ॥मपपकममका2५:७१७०/७४४५७७,:६४०.॥):०:४४:४:घश०यायम हक 
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ताधरविद्र मः घुदडचिस्कोसलगण्डः कम्बुग्रीयः ससुन्वतांसविलस्विचाररूपदिव्यकर्ण किसलय;: 
पीनबृत्तायतभ्ुजइ्चार्तराताचख्-करतलछुरक्तांपुलीमिरलकृतस्ततुरूष्यो दिशाल-वक्षस्स्थलः 
समविभक्तसर्वाज्भजो$निदू द्यदिव्यहूपसंहुनलः: स्विग्धवशः श्लुद्धपुण्डरीक्चारुचरशायुगल:ः 
स्वानुरूपपोताम्बरधरोड्मलकिरोटकुण्डलहारकोस्तुभकेशयरकटकतुपुरोद रबन्धनाध्परिमिता- 
इचर्यानन्‍्तदिव्यभ्रूषणः शद्घधबवक्राद सिशाडूुः बीवत्सवनमालालडः कृतो$चवधिकातिशयसौ- 
ल्दर्याहृताशेषमनो हष्टिवृत्तिलावण्याचुतपृरितारशेषबचराचरभृतजातो ध्त्यद्युतादचिन्त्यनित्यथो- 
बनःपुष्पहाससुकुमारः: पुण्यगन्धवातितानन्तदिगन्तरालस्त्रेलोक्याक्रमसप्रवृत्तगम्भोरभावः 
कंरुशासुरागमधुरलोचनावल्लोकिताशितवर्ग: पुरघवरों दरोहइ्यते! स च निखिलजगदुदय- 
विभ वलघलोलो निरस्तसमस्तहेयः समस्तकल्यःरागुणनिधिः स्वेतरसमस्तहवस्तुविलक्षणाः 
प्रमात्या परब्रह्म नारायण इत्यवगस्यते 'तद्धमोपदेशात्‌ 'स एव सर्वेधा लोकानामीष्टे 
सर्वर्धा कामानां स एव सर्वेभ्यः पाप्सन्‍््य उदित' इत्यादिदशंनातु, तस्येते गुणा: 'सर्वस्य 
घरश्शी सर्वस्पेशान: 'अपहतपाप्मा विजरः इत्यादिसत्यसड्ूल्पइत्यन्त॑ बिश्वतः पर 
नित्य थिहरवें नारा हरिस्‌ 'पति विश्वस्यात्सेश्वर मित्यादिवाकयप्रतिपादिता। । 
प्रद्यासूत्रकार श्रीवेदव्यासमहर्षि भी “अस्तस्तद्धमोंपदेशात्‌” इस सूत्र से श्रीमगवान के दिव्यबिग्रह को 
सिद्ध करते हूँ | यह अन्तरधिकरण का सूत्र हे “य एपोउन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषोहश्यते” इत्यादि उपनिषदू- 
वाक्य उस अधिकरण का विषयवाक्य है| अन्तरादित्यविद्या एक ब्रह्म विद्या हे। सूयमण्डत़ में विशजमे 
बाले श्रीभगवान की उपासना ही अन्तरादित्यविद्या है | इस विद्या का प्रतिपादन इस वाक्य में हे। इस 
बाकय का यह अर्थ है कि सूयमण्ड् के अन्दर ये जो स्वणसमान विग्रह॑वाले पुरुष दिखाई देते हैं उनका 
लेत्र सूयेकिशण विकसित कमलदलों के समान हे इत्यादि । उपयु क्त वाक्य को लेकर यह अधिकरण प्रवृत्त है । 
इस विषयवाक्य के अथ के विषय में यह संशय होता है कि सूर्यमण्डल के अन्दर दिखाई देने वाले यहद्द 
पुरुष जीवात्सा है या परमात्मा है | पूबपत्षी ने कहा कि यह पुरुष जीवात्मा ही है क्योंकि जीवात्मा हीं 
कर्मातुसार पाशिपाद इत्यादि अंग वाले शरीर को घारण करता है। परमात्मा का कमेगन्ध तक नहीं है 
वे ऐसे शरीर को घारण नहीं कर सकते । इसलिये उपयु क्त पुरुष को जीव ही मानना चाहिये। यह पूर्वपक्ष 
है। इस पूर्वपक्ष का निराकरण करके उपयु क्व पुरुष को परसात्मा सिद्ध करने के लिये “भअन्तस्तद्धमाँगदेशात्‌/ 
यह सिद्धान्त सूत्र प्रवृत्त हैं। ये जो सूयमण्डत़ के अन्दर पुरुष दिखाई देते हैं वे शास्त्रोक्तीति से इस 
प्रकार के हैं कि वे तपे हुये स्वणे से निरमित पबंतराज़ के समान शाभायुक्त हैं। उनसे सहर्खों किरश निकलते 
रहते हैं प्रत्येक किरण से सैकड़ों छोटे छोटे किरण निकलते रहते हैं, ऐसे किरणों से वे संपन्न हैं। 
“कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी” श्रुति से सिद्ध होता हैं कि उनका नेत्र उन क्मल्दल्ों के समान विशाल है जो | 


गहरे अल में प्रकट हुये हों तथा सुशढ़ नाल दण्ड पर विराजमान रहते ६ तथा सूयय की किरणों से वि कसित| 
$ 
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शरीक शब्द के तीन अथ है कि 
हुये हों | ऐसे कमल समान विशाल नेत्रों थे वे संपन्न हैं| कप्यास पुण्डरीक शब्द के तीन हाथ है के 
पा ्‌ जा स 
(१) चल में वि ) ताल दश्ड पर अवश्थित कमल चोर (३) सूये से विकास मत्त | इस 

रे ७ कि रू ड़ 


स्ट 


प्रकार के कमलों के समान है श्रीमगवान का नेत्र | वह पुरुष सुन्दर आर, एवं ललाद से अुट डे शोभन 
नामिका वाले हैं | बह पुरुष सुन्दर मन्दृहास ओर सू गे के समान सुन्दर अधर से सशोभित हैं। उनके 
कोमल कपोल दिव्य कान्ति से यक्त हैं । उनका कंठ शट्ठ के समान है। उन्नत सुजराशखर। में उनके सुन्दर 
दिव्य कर्णेपाश लटक रहे हैं। उनकी भुजायें मोटी वतु लाकार एवं लम्बी हैं। वे सुन्दरतर लाल करत 
व॑ अंगुज़ियों से अलंकृत हैं। उनका सध्य भाग पतला है। उनका वज्ञस्‍थल विशाल है। उनके सभी 
अंग समानरूप से विभत्त इोकर अलौकिक शोभा से अन्वित हैं। उनके सभी अंग डचित ढंग पर स॑ंघटित 
३ । उनका यह अवयव सल्ििवेश वशेतातीत एवं परमदिव्य है। उनकी देह को वश स्निम्बता को लेक 
शोसा पा रहा हैं। उनके दोनों चरण खिले हुये कमल के लमान सुन्दर हूं । वे अपन लिये अशुरूप बनते 
वाले सुन्दर दिउव पीताम्बर को पहने हुये हैं । वें मिमल किरीट कुण्डल् हार केयूर कठक नू पुर आए उद्र 
बन्‍्धन इत्यादि अपरिसित अत्याश्वयंमय अनन्त दिव्यभूषणों से भूषित हैं। वे शंख चक्र गदा खजन्न आर 
शाई" ऐसे आयुध और श्रीवत्स एवं बनमाल्ा से अलंकृत हैं वे अपार उत्कपयुक्त सौन्दर्य से सबकी मनोवृत्ति 
और दृष्टि का हरण करते रहते हैं । प्रत्येक अवयब की शोभा सुन्दर है । समुदाय शोमा लावशथ कदले नी 
है । वे लावश्यासृत से संपूर्ण चराचरं प्राषि समूह को आप्लावित करते रहते हैं। वे अत्यदूभुत एवं अचिन्त्य 
नित्य यौवन से संपन्न हैं। वे इतने सुकुमार हैं कि जिस प्रकार घीरे-घीरे पुष्प विकसित होते हूँ उसी प्रकार 
वे धीरे धीरे सन्‍्दहास करते हैं। लौकुमाय के कारण उनको ऐसे ही मन्दहाल होते रहते हैं। ये अपने 
परमपावन सुगन्घ से अनन्त दिशावकाशों को सुरगॉन्‍्वत करते रह हैं। उनकी गम्भमीरता को देखने पर 
प्रतीत होता हैं कि वह तीनों लोकों का आक्रमण करने के लिये प्रवृत्त हैं। वे करुणा एवं अनुराध से परिपूश 
मधुर लोचनों से आश्रित वर्गे को कटाद्षित करते रहते हैं। शास्त्र अमाण के अनुसार इस प्रकार जो पुरुष 
प्रवर सूर्यमण्डल् में दिखाई दे रहे हैं वे परजह्म पस्सात्मा श्रीमन्‍्तारायण भगवान ही हैं जो संपूर्ण जगत की 
सृष्टि स्थिति और प्रलय की ल्ञीज्ा करते रहते हैं, नित्यनिर्दाष एवं समस्तकल्याण गुणों के निधि हैं तथा 
वे स्वेतर समस्त वस्तुओं से अत्यन्त विलक्षण हैं । यह परत्रह्म श्रीमन्‍्तारायण सगवान ही वह पुरुष हैं ज्ञ्‌ 


सूरयमण्डल में दिखाई देते हैँ । ऐसा निएय करने का कारण यही है कि परसात्सा के असाधारण थ' 


बन श 
ब्प्म्व्ण्ु 2 के 


का 
यहाँ पर विद्यमान है | इसमे इन्हें परमात्मा ही मानना चाहिये। वे घसम निम्नलिखित बाकगों में वशित 
हैं। वे वाक्य ये हैं कि -' स एप सर्वेजां लोकानामीष्टे सर्वेवा कामानाम” स एप रूवेस्य: पाप्मस्य, उदितः” अर्थात्‌ 
आदिध्यमण्डल में विराजमान यह पुरुष लव ज्ञोकों पर शासन ऋप्ते हैं तथा मब फत्नों को अपने आधीन 
में रखे हैं। यह पुरुष सब पार्यों के ऊपर उठे हुये हैं । सर्वेश्वरत्व ओर मसब्रपाप रहितत्व इत्यादि परसात्या 
के धमे हैं। यह अथ अन्यान्य बाक्यों से प्रमाणित हैं। वे वाक्य ये हैं. कि-- (१) “स्वस्य वशी गर्वस्थेथान 
अर्थात्‌ परमात्मा सबका अपने वश में रखे हुये हैं तथा सवपर शासन करते वाल्ले हैं। (२) “अपहतप/प्मा 
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बिजरो विमृत्युविभोक्तों विजिघत्सोडपिपास: सत्यकाम्: सत्वसंकल्प: अर्थात्‌ परमात्मा पाप जरास्त्यु शोक भूख और 
प्यास इन दोषों से रहित है, नित्य भोग्य पढायों से संपत्ष हैं तथा सत्यसंकल्प वा हे) “विश्वत: परम 
दित्पय विदवें तारायर हरिम्‌ अथात्‌ परसात्सा रब से 4६८ हैं निव्य 8. विश्व शरार ले हे तथा वे ही 
वारायण हैं एवं श्रीदरि हैं। (४) “पति विश्वस्यात्ते्रम्‌” अ वि परमात्मा विश्व के स्वासी हं। सब 
आत्याओं के ईश्वर हैं अथवा अपने लिये ईश्वर हैं नियन्ता हैं। उपयु क्त अनेक वाक्यों से सिद्ध होता है 
के ये गुण परमात्मा के असावारण पे हैं| आदित्य मण्डत् में विराजमान पुरुष सें उपयुक्त गुणा का 
वैन हैं। इसलिये यही निर्णय होता है कि वह पुरुष परमात्मा ही है। इस प्रकार सूत्रकार ने सूथमण्डल में 
विराजमान दिव्यमंगल्न विग्रह वाले पुरुष को परमात्मा सिद्ध किया है । 


५ पल्‍न 


-+) 


दिव्यरूपादिविषये वाक्यकार-द्रमिडभाष्यकार-वर्वास्यपि प्रमाणस 
दिव्यरूप के विषय में वाक्यकार एवं दमिड्साष्यकार के बचरनों के उद्धरण 


दादयका रहचैतत्वव॑घाह-- हिरण्सयः पुरुणो हृश्यत इति प्राज्: सर्वान्तर:ः स्थाह्ोक- 

। न । ततख्थ छ हपस्यानित्यतादि वाबधकारेशाव 
प्रतिबिद्वघ्त॒स्थाद पे छतकमजुप्रहार्थ दच्बेतसाथइ्थर्था दिलि उपाधितुरसुगहार्थ: परम- 
"उपस्य रूपसंग्रहइति पुर्वय्क्ष कुत्वा-छूर्ष बाउलीश्डिबमण्तःकरखप्रत्यक्ष ता्मदशः दरति, 
यथा ज्ञाजादय३ प्रध्य ज्ल्लशस्स्वरूपतया निर्देशात्‌ स्वरूपशुतगुणाः, तथेद्मि रूप॑ श्र॒त्या 
स्वछूपत्तया भिरेशात्त्वरूप भुतशित्यथे: । भाष्यकारेशतरद्व्याख्यातस-श्रज्मुसव विश्वसूजी 
रूप तत्लु न चक्षुबा प्राह्मा मनसा त्वकलुघेश साधवान्तरवता गृह्ाते, न चल्षुषा गृह्मते 
नापि बाचा' 'सवसा तु विशुद्ध नेति शुत्तेः , न छाहुपाया देवताया रूपसुपदिधयते, यथा- 
सृतवादि हि शाखम्‌ 'भाहारजनं बासः बेदाहमेत पुरुष सहास्तमादित्यवसश! तथसः परस्ता - 
द्विति प्रकार शान्तरमिदेशान् साहकिश इत्यादिना ॥हरष्मय इति छपसासान्याधन्ह्एुखबत्‌ । 
ममयडत्र विकश्मादाय प्रयज्यते, अनारभ्यत्वादात्मन इत्यन्लेन । यथा ज्ञान दकत्यारः गुरा- 
नव्यतलिर्देशादपरिमितक्ल्थाशाणुशविशिष्ट पर मञ्ध स्ववगध्यते । एबस्‌ 'आदित्यवर्स पुरुष 
छिल्याविभिर्देशातु स्वाषिसतस्वायुरूपकल्याशातमंसूय: परबहाभूतः पुरुणात्तनों सारायरा 


! (ज्ञीजस ले लाधमीहच चहल ४ 2) 
इति ज्ञायते [तया “अस्येशाना “हीइच ते दच पत्नणी “सदा पद्यन्ति सुरय: तमस 
परहलातु” “क्षयस्तमस्य रजसः पराके” इत्थादिना पत्नोपरिजनस्थातादोतां सादे दिव 

मम ५ री दि 8 । पक्का कक 
हु संम्वीत्यवंगब्पघंद , ध्ाउडह शाष्यकार:-+-अंथाब्तवा हि शस्ज्ात, एुतदुक्त 
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<् ध्प्स्न 


भवति-यथा सत्य ज्ञानमनन्‍्तं बह्म ति भिर्देशातूपरमात्मस्वरूप समस्तहेयप्रत्यतोंकानब- 
घिकानन्देकतानतयाउपरिच्छेधतया च सकलेतरविलक्षशस यथा पस्मवंत्नः सर्वेवितु, 
“वरइत्य शक्तिविविधेव श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च तसेव भाव्तमनुभाति सब 
तस्थ भासा सर्वभिद विभाती स्यादिनिद शास्निरतिशयासंख्येबाश्व गुणा: सकलेतर- 
विलक्षणा:, तथा 'श्रादित्यवर्ण मित्यादिनिर्देशात्‌ रूपपरिजनस्थानादयइंच सकलेतर- 
बविलक्षणा३ स्वासाधारणाः अनिर्देदयस्वरूपस्वभावा;-इति । 


बाक्यकार ने सी इस प्रसंग में निणेय देते हुये यही कहा--कि“हिरण्मय: पुरुषों हृश्यत इति प्राझे: 
तर्वाल्तर: स्थाह्लोककामेशोपदेशात्‌ तथोदयात्‌ पाप्मनाम” इत्यादि । अर्थात्‌ अन्तरादित्यविद्या में कहा गया ह्े 
कि सूर्यमण्डल में स्वणे समान विग्रह वाले पुरुष दिखाई देते हैं। वह पुरुष सबके अन्दर अन्तर्यामी के रूप 
में विराजमान सर्वेज्ञ परमात्मा ही हे दूसरा कोई नहीं हे क्योंकि बह पुरुषल्ोक एवं फ्ञों का ईश्वर तथा 
पापों से रहित बताये गये हैं| परमात्मा ह्वी ऐसे होते हैं। इसलिये उस पुरुष को परमात्मा ही मानना 
चाहिये । परमात्मा का अप्राकृत दिव्यरूप है | उसी का ही व्शुन इस विद्या में है । शरीर घारी होने मात्र से 
इस पुरुष को जीव मानना उचित नहीं है जीव में उपयु क्त गुण धर्म घट नहीं लकते हैं। परमात्मा का भी रूप 
होता हैं । यह पुरुष परमात्मा ही है| वाक्यकार ने आगे यह भी कह्दा है कि परसात्मा का वह रूप प्राकृत एवं 
अनित्य नहीं है किन्तु अप्राकृत एवं नित्य है उन्होंने “स्थादरपं क्रतकमनुग्रहार्थ तच्चेतसामद्वर्यात्‌” ऐसा पृथपत्ष 
करके “हूपं वाइतीन्द्रियमन्त:करण प्रत्यक्ष तन्निर्देशातु" इस वाक्य से मिद्धान्त का प्रतिपादन किया हैं। पूवेप््ष 
का भाव यह है कि उपासको पर अनुग्रह करने के लिये ईश्वर स्वतन्त्र शक्ति से अनित्य शरीर को अपनाते 
होंगे यह शरीर भी वैसा ही हांगा | इस प्रकार पूर्वपक्ष करके उन्होंने यह कहा कि परमात्मा का विग्रह् 
प्रात एवं अनित्य नहीं है, वह अप्राकृत दिव्य एवं नित्य हे बह अतीन्द्रिय है विशुद्ध अन्तःकरण से ही बह 
प्रत्यक्ष होता है । ऐसा परमात्मा का विग्रह है यह अथे शास्त्र में वशित है। भाव यह है कि जिस प्रकार 
ज्ञान इत्यादि गुण श्रीमगवान का स्वरूप निरूपक धम्म होने से उनका स्वाभाविक गुण है उसी प्रकार ही यह " 
दिव्यरूप भी श्रीसमगवान का स्वरूप निरूपक हूँ, अतएवं उनका स्वभाविक है। वाक्यकार के इस वाक्य की. 
व्याख्या करते हुए द्रमिडभाष्यकार ने कह्दा कि जगत्कारण परमात्मा का यह रूप स्वाभाविक है ! यह लौकिक 
चु इन्द्रिय से गृहीत नहीं हो सकता किन्तु विशुद्ध एवं भक्ति ध्यान आदि साधनों से युक्त मन से ही ग्ृहीत 
हो सकता है। इस विषय में » बचत प्रमाण हैं. कि--“त चक्षुपा गृद्यते नावि वाचा” “मनसा तु विशुद्ध न” अर्थात्‌ 
वह रूप वाले इश्वर चल्षु से ग्रड़ात नहीं होते न बाण) से बतल्ाये ज्ञा मकते हैं किन्तु विशुद्ध मन से ही ग्रृहीत होते 
हैं। परमात्मा के रूप का वर्णन उपनिषद्‌ में मिलता हैं। इसलिये परमात्मा को साकार मानना चाहिये । यह 
तो हो नहीं सकता कि परदेवता परसात्मा रूपरहित हों, शास्त्र उनके रूप का बशैन करें। ऐसा होने पर 
शाल अप्रमाण हो ज्ञायगा। । जो वस्तु जे थी है बेसे इल बस्तु का श्रतिपादन काना यही शास्त्र का काम है। 


ता 70 ०८ माता 30075 - ॥90:/70000075.0प॥0.९0॥ 


[7097]030९0 7#7णा - ॥0:/00000765.0फ]ता .८णा 


थे बेदथप्रह कह 9०७ 





तदथ ही शास्त्र का आविर्भाव है। अन्यान्य प्रकरणों में विद्यमान निर्देश भी यहाँ साक्षी बन जाते हैं। 
निर्देश ये हैं कि--माहारजन वास:” “वेदाहमेत पुरुष महान्तमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌” इत्यादि। अर्थात्‌ 
श्ीभ गयान का रूप सुन्द्र है, वह हरिद्रार:आझत बल्ध के समान हैं| इस प्रक्रति क ऊपर रहने वाले सु समान 
वर्ण वाले महापुरुष को जानते हैं। इन प्रमाण बचनों से श्रीमगवान का दिव्य विग्नह लिख होता हैं। इन 
प्रमाणों के अनुसार आदित्य मण्डल स्थित पुरुष को परमात्मा ही मानना चाहिये। आगे द्रमिड्भाष्यकार ने 
कह्दा कि इस अन्तरादित्य विद्या में पुरुष को जो “हिरण्मय” कहा गया है। उसका अथ यही हे कि परमात्मा 
का श्रीविग्नह स्वणु के समान उज्ज्वल है | “चन्द्रमुख” कहने का भाव यही है कि मुख चन्द्र की तरह आह्वा- 
दुकारी है। उसो प्रकार प्रकृत में समकता चाहिये | श्रीमगवान का विभ्वह स्वणं के समान उज्ज्वल है। यह 
नहीं समझना चाहिये कि श्रीमगवान का विम्नह स्वणे से बना है क्‍योंकि श्रीमगवान का दिव्यविग्रह उत्पन्न 
होने बाला पदार्थ नहीं, वह नित्य है। इस प्रकार कहकर द्रमिडभाष्यकार ने श्रीमगवान के बिग्नह को नित्य 
एवं अत्राकृत सिद्ध किया है। जिस प्रकार ज्ञान इत्यादि अनन्त कल्याण शुर्णों का निर्देश होने से यह्द 
मानना पड़ता है कि परत्ह्म अनन्द कल्याण गुणों से युक्त है उसी प्रकार ही “आदित्यवर्ण पुरुषम्‌” ण्से 
'नदैँश के अनुसार यह भी मानना पड़ता है कि परबअह्म पुरुषोत्तम श्रीमन्नारायण भगवान अपने अभमत के 
अनुरूप ४ंगतल्लमय दिव्य विम्नह से यक्त हैं | ऐसे ही वेदों में श्रीभमगवान की पत्नी परिजन आर स्थान 
इत्यादिकों का वर्णन है । इसस उनकी सत्यता प्रमाणित होती है । वे निर्देश ये हैं कि--“अस्येशाना जमतो 
विष्णुपत्नी” हीइच ते लक्ष्मीक्च पत्न्यों” आर्थात्‌ श्रीविष्णु सगवान की पत्नी इस जगत की ईश्वरी हैं। हे 
जगत्कारण सहापुरुष ? आपकी ही और श्री ऐसी दा पत्नी हैं। इससे विद्त होता है कि ये श्रीभगवान की 
पत्ती हैं | “सदा पश्यन्ति सूरय.” अर्थात्‌ सूरि लोग सदा परमपद का दशन करते हैं। इस वचन से विदित 
होता है कि नित्य सूरिगण श्रीभगवान के परिजन हैं। “तमस परस्तात्‌” “क्षयन्तमस्य रजसः पराके” अर्थात्‌ 
श्रीमगवान प्रकृति के ऊपर निवास करते हैं | उन वचनों से विदित होता हैं कि श्रीभमगवान का दिव्यस्थान 
हैं । द्रमिडभाष्यकार ने कहा है कि जो पदाथ जेला है बैसा उसका बगान करना यही शाघ्त्र का काये हैँ।. 
शाघ्त्र सथ्या वस्तु का वशौन नहीं कर सकता बैसा होने पर शास्त्र अप्रमाए हो जायगा। शास्त्र परम- 
प्रमाण है | इनलिये मानना चाहिये कि शास्त्र सत्य वादों का ही वशुत करता है। शास्त्र बताता हे कि 
श्रीभगवान की पत्नी परिजन और स्थान इत्यादि हैं उन्हें सत्य ही मानना चाहिये। भात्र यह है कि उपनिषत्‌ 
बणुन करती है कि “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म? “प्रानन्दो कह्म” अर्थात्‌ सत्य अर्थात निविकार ज्ञान अर्थात्‌ स्वय॑ 
प्रकाश एवं अनन्त अपरिछियय बद्दा है अद्या आनन्द्श्वरूप है। ऐसा वर्णुन होने से यह मानना पड़ता है कि 
परमात्मस्वरूप ममम्त दोर्षों स रहित है, अपार आनन्द॒स्वरूप हें तथा अप रच्छेयय है। इस दृष्टि से वह 
सकल इतर पदार्थों मे अत्यन्त विज्कक्षण है | उपनिषद्‌ यह भी वर्णन करती हैँ क्रि-“य. सर्वज्ञ सर्ववित्‌” 
“पराधस्य दाक्तिविविधैव श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रियाच' “तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्व भासा सर्वर्मिद विभाति” 


अर्थात्‌ परमात्मा सामान्य एवं विशेषक्ूवप से सबका ज्ञानते हैं | श्रीभर,वान की पराशक्ति--ज्ञां नाना श्रकार 
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०्छ ४४ वेदाथसंग्रह: की 
आम 

की है--सुनने में आती है. तथा उनकी स्वासाविक ज्ञान बलक्रिया भी सुतने में आती है। उस प्रकाशमान 
परमात्मा का अनुसरण करके सव अरकाशित होते हैं उनके प्रकाश से सब प्रकाशित दोते हैं। इन वर्णनों के 
अतुसार यह मानना पड़ता है कि श्रीमगवान में ऐसे अत्युत्कृष्ट असंख्य कल्याणगुण हैं. जो अन्यत्र विद्यमान 
गुणों से अत्यन्त विज्ञक्षण हैं। वेद प्रतिपादित होने से परमात्मास्वरूप और उनके कल्याणगुणों को जिस 
प्रकार सत्य मानना पड़ता है उसी प्रकार ही “झादित्यवरणंम” इत्यादि वेदवाक्यों से प्रतिपादित होने के कारण 
श्रीभमगवान के रूप परिजन और स्थान इत्यादि को सत्य मानना चाहिये। तथा यह भी मानना चाड़िये कि ये 
पदार्थ अत्यन्त विज्नन्ञण हैं श्रीमगवान के असाधारण हैं। इनका स्वरूप और स्वभाव वर्णनाज्ञीत है। इस 
प्रकार श्रीरामानुजध्वामी जी ने श्रीभगवान के दिव्यस्थान परिजन ओर पत्नी इत्यादि विशेषार्थों को 
सिद्ध किया हैं । 


अर द्रमप२० दा: 44: 800460:. पद; ा्रकभपकानमपे ++ग7फज एकष्प 


शब्दगतबोधकलशक्त :स्वाभाविकलम् 
शब्दगत बोधकत्व शक्ति की स्वासाबिकता 


बेदाः प्रभारं बेद्विष्यर्थ वादमन्त्रगर्त सवंसपते मविरुद्धमर्थजात यथाइवस्थितमेव बीधघ- 
यब्ति, प्रामाण्यं च वेदवातू ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्ध: इत्युक्तसू, यथाउरि्नजलाद- 
नामौष्ण्यादिशक्तियोंग: स्वाभाविक: यथा च चक्षुरादीनासिन्द्रियारां बुद्धिदिशेषजननशक्ति: 
स्वाभाविको, तथा शब्दस्थापि बोधनशक्ति! स्वाभाविकी । न व हस्तचेष्टादिवत्सफेतसुल 
शब्दस्य बोधकत्वमिति वक्त युक्तम्‌, अ्रनाचनु उन्धानाविच्छेदेशप संकेतयितृपुरुषाज्ञानातु । 
यानि संकेतसूलानि तानि सर्वाशि साक्षाद्या परम्परयावा ज्ञायन्ते । न च देवदतादि- 
गब्दवल्कल्पथितु युक्तम, तेषु च साक्षाद्रा परम्परवा वा संकेतों ज्ञायते, गवादिशब्दानां 
त्वनाइनुसंधानाविच्छेदेईप सकेताज्ञानादेव बोधकत्वशक्ति: स्वाभाविकी | अतो5स्यादोनां 
दाहुकत्वादिशक्तिवदिन्द्रियाणां बोधकत्वशक्तिवच्च शब्दस्थापि बोधकत्वशक्तिराश्रयणीया। 
ततु ख इन्द्रियवच्छव्दस्थापि बोधकत्व॑ स्वाभाविक चेतू, सम्बन्धग्रहएां बोधकत्वाय 
छिमित्यपेक्षते लिड्धावदित्युच्यते, यथा ज्ञातसम्बन्धनियर्म धृादि आप्न्यादिविज्ञानजनकस, 
तथा ज्ञातसम्बन्धनियमः शब्दो5्प्यरथ विशेषबु द्धिजनक:। एवं तहि शब्दोप्यर्थविशेषस्य लिखू- 
सित्पतु मातसेव स्थातु, सेवस, शब्दार्थयो: सम्बन्धो बोध्यबोधकणाव एवं, धुमादीनां तु सम्ब- 
्थान्तरपितति तस्य सम्बन्धस्य ज्ञानद्वारेश बुद्धिजनकत्मिति विशेष! ; एवं गुहो तपम्बन्धस्य 
बावक:ढइशतादनाइनु तत्वाना विच्छेदे5 वि संकेताज्ञानात्‌ बोधकत्वशक्तिरेवेति निश्योषते । 
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आगे श्रीरामानुजस्वामी जी ने इसके समर्थन में यह कहा है कि वेद पश्मप्रमाण है। उनको 
परमप्रसाण मानने वालों को यह मानना होगा कि बेद्‌ विधि अर्थवाद और मन्‍्त्रों से जिन अपूर्ब अर्था का 
प्रतिपादन करते हैं, यदि वे अर्थ प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से विशेध न रखते वो मानना होगा कि वे अर्थ 
सत्य हैं, बंद सत्य अर्थां का ही प्रतिपादन करते हैं। इस प्रकार के अर्था का प्रतिपादन करने पर ही बेदों 
का साथ कता है। वेद यदि प्रत्यक्षादि प्रमाणों से मिद्ध होने वाले अयो का प्रतिपादन करते तो बेदों को 
अनुवाद कत्व दोष होगा । लोग कह सकते हैं कि वेदों की क्या आवश्यकता है, हम प्रत्यक्षादि प्रमाणों से 
ही उन अर्था को ज्ञान सकते हैं यदि वेद प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाधित होने वाले अर्था का प्रतिपादन 
करते जो प्रध्यक्षादि प्रमाणों से न सिद्ध किये जा सकते तथा नहीं काठे ज्ञा सकते तो वेदों का प्रामाण्य एवं 
साथकत्व बना रहेगा । श्रीजैमिनिमहर्षि से पूवेमीमां ता दर्शन में “औत्पत्तिकस्तु शब्दस्थार्थेत सम्बन्ध:” इस सूत्र 
से बेदों के प्रमाण्य को सिद्ध किया है। भाव यह है कि अर्थ के साथ शब्द का सम्बन्ध स्वासाजिक है। 
जिस अग्नि और जल आदियों का उष्णता और शीतता इत्यादि शक्तियों के साथ संबन्ध स्वाभाविक है 
जिस प्रकार चन्नु आदियों की बह शक्ति--जिस स वे प्रत्यक्ष ज्ञान को बत्पन्न करते हैं-स्वाभाविक ह बैसे 
ही शब्दों में विद्यमान अथ प्रतिपादृन शक्ति भी स्वाभाविक है | यहाँ पर कोई कोई यह शका करते हैं कि 
दृस्‍्त से हाने वाली 'बलज्ञण चेष्टाय किसी किसी अथे का ज्ञान कराती हैं। इतने से उनकी अथवोधनशक्ति 
स्वाभाविक नहीं माना जा सकतो है क्योंकि वे चंष्टायें संकेत के अनुसार उन अर्थां को बतल्ाती हैं। 
उनकी अथवोध घ्त्व शक्ति संक्ेत!योन है स्वाभाविक नहीं है | इसी प्रकार शब्द को सी संकेतानुसार बोधऋ 
या ने साना जाय | इनकी अथवोधकत्व शक्ति को स्वाभाविक क्यों मानना चाहिये। यह शंका है। इ 
समाधान यह है कि जहाँ संक्रेत के अनुसार बोबकऋत्व होता है। वहाँ सबको यद्द विदित रहता है 
अमुक पुरुष ने यह संकेत किया है। यहूँ बात साक्षात्‌ या परम्परा से किसी न किसी प्रकार से विदित रहती 
है। यदि शब्द संकेत के अनुसार बाधक होता तो यहाँ पर भी संकेत करने वाले पुरुष का ज्ञान होना 
चाहिये वह तो है नहीं | यदि कहा जाय संक्रेत करने वाला मनुष्य विस्युत हो गया है यह नहीं हो सकता 
क्योंकि अना दि काल से शब्दों का प्रयोग होता रहता है लोग अथ सममभते रहते हैं इस प्रक्रार जब अनादि 
काल से अनुसंधान बना रहता है तब संकेत करने वाले पुरुष के बिपय में ज्ञान भी होना चाहिये। किसी 
काव्य को पढ़ते समय काव्यकर्ता कवि का ज्ञान पढ़ने वालों को है, काव्य पढ़ने वाले क्ोग कवि को नहीं 
भूल सकते । इसी प्रकार ही प्रकृत में माना चाडिये यदि किसी ने शब्दों को उन अर्था में संक्रेतित किया 
हो तो उनके विषथ में ज्ञान उनको होना चाहिये जा शब्द बोलते हैं तथा सुनते हैं । ऐसा ज्ञान किसी को 
भी है नहीं | इससे मानना पड़ता ५ कि शब्द केत के अनुसार बोध नहीं कर।ता है, किन्तु उसकी बोघकत्व- 
शक्ति स्वाभाविक है। यहाँ पर यह प्रश्व उठता है कि पिता पुत्रों को देवदत इत्यांद नाम रखते समय यह 
संकेत करा देते हैं कि यह शब्द इस पुत्र का बाचक है उन संकेत के अनुसार वह शब्द उस व्यक्ति का 
बोधक हो जाता है। ऐसे ही सभी शब्द संकेत के अनुसार हो वोघक क्‍यों तन माने जांय ९ यह प्रश्न है। 


ते 


| 
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ऐस प्रश्न का उत्तर दिया जा चुका हैं। बह उत्तर यह है कि जहाँ शब्द के संकेत अनुसार योधक होता है वहाँ 
संकेत विदित रहता है । मनुष्य स्वयं या दूसरों के द्वारा यह जानते ही हैं. कि अमुक ने इसका यह नाम 
रखा है | इस प्रकार संकेत को लोग जानते हैं। गौ इत्यादि शब्दों के विषय में तो अनादिकाल से अनुसे- 
धान अविच्छिन रूप से बने रहने पर भी ल्लोग सकेत का नहीं जानते हैँ । इसलिये ये मानना पड़ता हे कि 
इत शब्दों की बोधकत्व शक्ति सकेताथीन नहीं किन्तु उसी प्रकार स्वाभाविक है जिस प्रकार अग्नि आदि 
पएदाथां की दाहकत्वादिशक्ति स्वाभाविक है, इन्द्रियों की बोघकत्व शक्ति स्वाभाविक है। टहाँ पर यह प्रश्न 
उठता हैँ कि यदि इन्द्रियों की तरह शब्दों की बोधकत्व शक्ति स्वाभाविक है तो शब्दों को मम्बन्ध ज्ञान की 
अपेक्षा नहीं रखनी चाहिये। उदाहरण--इन्द्रिय विषयों स सम्बद्ध होने पर ही उन विषयों का ज्ञान 
कराते हैं । यदि कोई मनुष्य इस संबन्ध को न जाने उसको इन्द्रिय उस विषय का ज्ञान नहीं कराता है, 
ऐसी बात नहीं कितु यहा देखन में आता हैं कि मनुष्य चाह उस संबन्ध को जाने या न जाने, इन्द्रिय ज्ञान 
कराता ही रहता हैं इसका कारण यही है कि इन्द्रियों की ज्ञानजनकत्वशक्ति स्वाभाविक है यदि इसी प्रकार 
शब्द की वो5कत्वशक्ति भी स्वाभाविक है तो वहाँ पर भी ज्ञो शब्द र अर्थ का बोध्य बोघक भाव सबन्ध 
है उनके ज्ञान की आवश्यकता नहीं हानी चाहिये, मनुष्य चाहे शब्दार्था के बोध्यवोधकभाव संवन्ध को 
जाने या न जाने, शब्द को बोध कराते रहना चाहिये क्योंकि शब्द को वोवकत्वशक्ति स्वाभाविक हैं| परन्तु 
दखने में एला नहीं आता हैं, देखने में यही आता है कि जो मनुष्य शब्दार्थों के वोध्यवोधकभाब सम्बन्ध को 
इस भकार जानता हूं कि यह शब्द अप्लुक अं का बाचक है यह अर्थ अमुक शब्द का वाच्य है, उस मनुष्य 
का शब्द अथज्ञान कराता है, दूसर को नहीं । इससे यही विद्ति होता है कि शब्द के द्वारा अर्थवोध होने में 
शब्दार्थों के सम्बन्ध का ज्ञान आवश्यक है इससे यही निणेय करना पड़ता है कि शब्द की बोधकत्वशक्ति 
स्वाभाविक नहां हैं। उसे स्वाभाविक केसे माना जाता है ९ यह प्रश्न है जिसका उत्तर इस श्रकार है कि-- 
चछु आदि इन्द्रियों को प्रत्यक्ष जनकत्वशक्ति स्वाभाविक है, इसे सभी मानते हैं । ऐसा होने पर भी ब 

आलोक अथात्‌ प्रकाश की आवश्यकता रहती है प्रकाश में रहने वाले पदार्थ के बिषय में चन्नु इन्द्रिय ज्ञान 
करा सकता है, अन्धकार में विद्यमान पदार्थ के विषय में चक्तु इन्द्रिय ज्ञान नहीं कराता है । इससे आल्ोक- 
सम्बन्ध की आवश्यकता माननी पड़ती है । इससे चन्नु इन्द्रिय की बोधकत्व शक्ति के स्वाभाविकत्व में बाधा 
नहीं पड़ती है । इसी प्रकार ही प्रकृत में मानना चाहिये। कि सम्बन्ध ज्ञान की आवश्यकता होने पर भी 
शब्द की बोघकत्वशक्ति स्वाभाविक बनी रहती हे । किच अ मान स्थत्न में यह से है कि हेत 
स्राव्य का ज्ञान कराता है| साध्य ज्ञान का कारणा ह्देत हल अत बह्ठे हेत शल्य के । जज है कि 
ज्ापकत्वशक्ति स्वाभाविक होने पर भी वहाँ सम्बन्ध ज्ञान की आबश्यकता मानी जाती हे । तु ओर साध्य 
का सम्बन्ध व्याप्यव्यापक भाव हैं। हेतु साध्य का व्याप्य होता है, साथ्य हेतु का व्यापक होता है । जहाँ 
जहाँ हेतु नेहा वहां साध्य है | इसस हतु मे व्याप्यत्वय और साध्य में व्यापकत्व सिद्ध होता हैं। यह्ठ 
य उवातक भाव स॒न्ध भा हुठु आर साध्य में होने वाले कार्य झरण भाव इत्यादि के अनुसार होता है। 
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हेतु ओर साध्य में सम्बन्ध नियम ही व्याप्ति है। इस व्याप्ति का ज्ञान होने पर ही हेतु साध्य का ज्ञान करा 
सकता है अन्यथा नहीं । इसी प्रकार ही प्रकृत में समझता चाहिये शब्द की वोधकत्व शक्ति स्वाभाविक है, 
परन्तु संचन्ध ज्ञान की भी आवश्यकता डसी भ्रकार होती है जिस प्रकार हेतु में सवन्ध ज्ञान की आवश्यकता 
होती है। इससे शब्द की बावकऋत्वशक्ति को स्वाभाविक मानने में बाधा नहीं होती है। यहाँ पर दूसरा प्रश्न 
यह होता है कि यदि शब्द हेतु की तरह संच्न्ध ज्ञान की सहायता लेकर बोधक होता है तो शब्द को 
अनुमान प्रमाण में अन्तर्भाव करता चाहिये, शब्द को प्रृथक्र प्रमाण क्‍यों माना जाता है ? यह प्रश्न है। 
इसका उत्ता यह है कि अनुमान प्रमाण में यह माना जाता है कि सधध्य ओर हेतु में ज्ञाप्य ज्ञापक भाव 
संवन्ध है, साध्य ज्ञाप्य है | हेतु ज्ञापक है। इसे वोध्यवोबक साव भी कह सकते हैं। यह बोध्यबोधकू तभी 
कायकर होता हे ज्ञब हेतु ओर साध्य में व्याप्यव्यापक संबन्ध विदित ह्दो जाय | बह व्याण्यव्या पक भाव 
संवन्ध भो कार्यकारण भाव इत्यादि दूमरे संबन्ध को जानने पर ही बिदित होता है। इसलिये अनुमान में 
यह मानना पड़ता हे कि व्याप्यव्यापक भाव संब्रन्ध को तथा उसका मूल कार्यकारण साव इत्यादि संवन्ध 
को जानने पर ही हेतु साध्य का ज्ञान करा सकता है अन्यथा नहीं | शब्द प्रमाण में बेसे अन्य सम्बन्धों 
की ज्ञान की आवश्यकता नहीं रदती है किन्तु बोध्यवोवक भाव संबन्ध को जानने की आवश्यकता है इस 
लिये बोध्यवोघक भाव से अतिरिक्त व्याप्यव्यापक इत्यादि संवन्ध ज्ञान की सहायता लेकर प्रवृत्त होने वाला 
अनुमान प्रमाण तथा वोध्य बोघक भाव संबन्ध ज्ञान की ही स्हायता लेकर श्रवृत्त होने बाला शब्द प्रमाण 
भिन्न भिन्न प्रमाण माने जाते हैं। सबन्ध ज्ञान होने पर शत बोवकऊ होता है। अनादिकाल से अनुसन्धान 
बने रहने पर भी यह पता नहीं चज्नता कि किसने संक्रेत किया । इससे यहो मानना पड़ता है कि किसी ने 
भी संकेत नहीं किया | शब्द की बोघकत्व शक्ति स्वाभाविक है। इस प्रकार श्रीरामानुजस्वामी जी ने सामान्य 
रूप से शब्द प्रमाण को सिद्ध किया | 


वेदानामपोरुषेयत्वनित्यत्वप्रामाण्यानि 
वेदों का अपौरुषेयत्व नित्यत्व एवं प्रामाण्य 


एवं बोधकानां पदसंघातानां संसगंविशेषबोधकत्वेन वावयशब्दाभिधेयानासुच्चारशण क्रो 
यत्र पुरुषबुद्धिपुवकः ते पोरुषेवा: शब्श इत्युच्यन्ते । यत्र तु तदुच्चारणक्रमः पूर्वपुर्वाच्चार ण- 
क्रमजनितसंस्कारपुर कः सर्वेदाइपौरुषेयास्ते च वेदा इत्युच्यन्ते। एतदेव वेदानामपोरुषे- 
यत्वें नित्यर्त्व च, यत्पुर्वपृर्ताच्चिरणक्रमजनितसंस्कारेश तमेव क्रमविशेषं स्थृत्वा तेनेव 
ऋमे ण।च्चाय मारणत्वम्‌ । ते चातुपुत्र विशेषेण संस्थिता अक्षरराशयों वेदा ऋग्यजु)सामा- 
थव॑भेद्भिन्ना अनन्तश।खा वतेन्ते । ते चर विध्यर्थवाब्मन्त्ररूपा वेदा:परद्रह्मभुतनारायण- 
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स्वरूप तदाराधनप्रकारस ब्राराषतात्फलबिशेषं च बोधयन्ति, परमपुरुषबतृतत्स्वरूपतन- 
दाराधनतत्फलज्ञापकवेदख्यशब्दजात॑ नित्यसेव ।. वेदानामनन्तत्वाद रवगाहत्वाश्न 
परमपुरुषनियुक्ताः परमथेंष कहयपे कलपे विखिलजगदुपकाराओरं वेदार्थ स्घुत्वा विध्यर्थवादन- 
मनन्‍्त्रमुलाति धर्मशास्त्राशतिहासपुराशानि च उक्र: । लौकिकाइच शब्दा वेदरादोरुद्धत्येव 
तत्तदर्थविशेषन्ञामतय! पू्ृवत्प्रयुक्ताः पारस्पयंण प्रयुज्यन्ते । नतु च वेदिका एवं सर्वे 
वाचकाः शबव्दाब्चेच्छन्दस्येव॑ भाषायामेवसिति लक्षशभेद: कथसुपपथते, उच्यते-तेषा* 
पेव शब्दानां तस्थामेवालुपुर्व्या ब्तमानानां तथेव प्रयोग:, श्रन्यत्न प्रयुज्यमानानासन्य- 
थेति न कश्रिहोष) । 
आगे श्रीरासानुजस्वामी जी ने वेदों का अपोरुषेयत्व और प्रामाण्य को सिद्ध करते हुये यह कहा 
कि स्वारथवोधक शब्दों का समुदाय वाक्य कहलाता है। वाक्य में अन्तगंत अत्येक पद का अर्थ पहले से ही 
विदित रहता है। वाक्य उन पदार्था के आपसी संबन्ध को बताता है, यह संबन्ध पहले बिदित नहीं रहता 
है। यही संवन्ध वाक्याथथ कहल्लाता है। पदार्थों के पारपरिक संबन्ध को बताने वाला पद समूह ही वाक्य है । 
इन पदों के उच्चारण में ऋ्रम होता है, एक पद का पहले उच्चारण होता है, दूसरे पंद्‌ का उच्चारण बाद में 
होता है जिन पदों का उच्चारण कम स्वतन्त्र पुरुष की बुद्धि अर्थात्‌ इच्छा के अनुसार होता है वे पद और वाक्य 


५ कै हें 99 हे का ० 
पौरुषेय कहलाते हूँ। इन वाक्यों की रचना पुरुष स्वेच्छा से करते हैं। कालिदास आदि कवियों के द्वारा 


निर्मित प्रन्थ पोरुषेय कहलाते हैं क्योंकि इन अ्नन्‍्थों में विद्यमान पद और वाक्यों का क्रम उन कवियों की 
इच्छा के अतुसार वा हे वे शब्द अपोरुषेय कहलाते हैं| जिनका उच्चारण क्रम पुरुष की इच्छा के अत सार 
नहीं होता है किंतु पूवपूषे उच्चारण क्रम को सममसक्रर उस अनुभव से होने वाले संस्कार के अनुसार डसी 
क्रम से ही डच्चारण होता है । उत्तरोत्तर उच्चारण कप पूर्वपूषत उच्चारण क्रम के अनुसार होता है ऋम का 
परिवर्तन नहीं होता है। ऐसे शब्द अपीरुषेय कहलाते हैं। इनके क्रम का परिवर्तन करने में पुरुषों का 
अधिकार नहीं है, पूरपूव क्रम के अनुसार उच्चारण करने का ही अधिकार है। ऐसे आपौरुषेय शब्द चेद 
ही हैं। सिद्धान्त में वेदों को अपोरुषेय और नित्य माना जाता है उसका कारण यही है कि विद्यार्थी गुरुओं 
से उन शब्दों के परम्पश प्राप्त उच्चारण क्रम को सीखते हैं. आगे उस संस्कार के अनुसार उसी क्रम का 
स्मरण करके उसी क्रम से ही उच्चारण करते हैं। ऐसे ही सदा से होता आंया है । संष्टि के आस्म्भ सें 
श्रीभगवान पेहले कल्प में अवस्थित वेदाख्य अक्षर राशि के क्रम को जानकर डसी क्रम से ही ब्रक्षा जी को 
वेदों का उपदेश देते हैं । विभिन्न कल्पों में वेदों का क्रम नहीं वंदना है किन्तु एकसा ही रहता है। शब्दों 
में स्वत: दोष नहीं रहता हैं, वक्ता पुरुष में दोष हो तो शब्द में दोष माना ज्ञाता है । पौरुषेय शब्दों में 
बक्ता के दोष आ जाते हैं। इसलिये यह मानना पड़वा है कि आप्तपुरुष का वाक्य ही श्रभाण है। दुष्ट 
पुरुषों का वाक्य प्रमाण नहीं है । वेद का कोई आदि वक्ता पुरुष है ही नहीं, वेद अपोरुषेय हैं, वक्ता न होने 
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हैं। ये वेद ऋग यज्जु साम और अथबे नाम से चार प्रकार के हैं | इन वेदों की शाखा अनन्त हैं। ये वेद 
विधि अर्थवाद और मन्त्र के रूप में भी विभक्त हैं। ये अपीरुषेय निदाष वेद जिन अथा का प्रतिपादन 
करते हैं वे परम सत्य हैं। वक्त दोष होने पर ही शब्द मिथ्यार्थ का प्रतिपादन करता है। वैसे दोष न होने 
से वेद परमप्रमाण हे, वेदार्थ भी परम सत्य है। वेद परबह्म नारायण के स्वरूप उतके आराधन का अकार 
एवं आशधित नाशयण सेप्रांप्त होने वाले फलों का प्रतिपादन करता है। जिसका प्रकार परत्रह्म परमपुरुष 
श्रीमन्‍तारायण नित्य हैं बैसे ही उनका स्वरूप उसका आराधन ओर उससे मित्नने वाले फल्न इत्यादि अर्था को 
बतलाने वाले वेदाख्य शब्द्‌ समूह भी नित्य ही है। वेद अनन्त है एवं दुरगाह हैं वेदों के अथ सरलता से 
समझ में नहीं आते हैं | इसलिये वेदार्था को विशद रूप से बतलाने वाले ग्रन्थों की आवश्यकता होती है। 
तदर्थ श्रीमगवान के द्वारा अरणा पाकर महबियों ने प्रतिकलप में संपूर्ण जगत के कल्याणाथ वेदार्थ का 
स्मरण करके वेदार्थों को व्यक्त करने वाल्ल उपबृ हण ग्रन्थों का निर्माण किया | वेद के विधि भाग के अर्था का 
स्मरण करके धर्म शास्त्रों का निर्माण किया तथा अथबाद एवं मन्त्र भाग के अर्थो का स्मरण करके इतिहास 
ओर पुराणों का निर्माण किया है | लोक में प्रयुक्त होने वाले ये ल्लौकिक संस्कृत शठ्द वैदिक शब्दों से भिन्न 
नहीं हैं। वैदिक शतरों को बेंद से निकाल कर डन उन अथ विशेषों के वाचक नाम के रूप में लोक में नियत 
किया गया है। यह भी पूर्व पद्धति के अनु तार किया गया है। इस प्रकार परस्पंरों से वेदक शब्द ही लोक में 
उन उत अर्थों के बाचक रूप में प्रयुक्त हो रहे हैं! इन लौकिक शैठदों का मूल स्वरूप बेदिक ही है। यहाँ पर 
यह प्रश्न उठता है कि यदि लौकिक शब्द और वेदिक शब्द एक हैं तो व्याकरण शास्त्र के सूत्रों से यह 
भेद क्यों बताया जाता है कि संध्कृत भाषा में शह््ड का रूप ऐसा होवा है, बेए में शब्दों का रूप घसा होता 
है इत्यादि । इससे तो यही विदित होता है कि संघ्कृत भाषा शब्द और वेदिक शब्द मिन्न है। ऐसी स्थिति 
में इन शब्दों को एक कैसे माना जाय ? यह प्रश्त है। इतका उत्तर यह है कि लौकिक एव वैदिक शब्द एक 
ही हैं तो भी भाषा एवं वेद में उनकी आनलुपूर्जी में स्वल्प भेद होता है,, उसको ब ल्ञाने के लिये व्याकरण में 
कहा गया है कि इस शब्द का भाषा में ऐला रूप होता है वेद में कैसा रूप होता है: इत्यादि । इतने से 
उन शब्दों में भेद नहीं होता है। इस प्रकार श्रीरामानुजस्वमी जी ने लोकिक एवं बेद्क शब्दों की एकता बेद्‌ 
का अपौरुषेशत्व और प्रामाण्य को सिद्ध करके यह वतलाया है थेद्‌ प्रतिपादित ईश्वर उनका आराधन और 
इसे होने वाले फल इत्यादिकों को बैसे सत्य मानना ही वेदिकता हैं उनमें हवेर फे! करना यो चोड़ मरोंडू 
करना उचित नहीं । 





बन रथ ५ व का र तू + 
वेदाथसंग्रहर्वाणतसिद्धवस्तूपसंहार 
इस प्रव्थ में वर्णित सिद्धवस्तु संवन्‍्धी बिचार्यो का उपसंडार 
एबमितिहासपुराणधमशसस्त्रो प्यू हितसाड्रवेददेध: परब्रह्मसुतों तारायरणों निखिल- 
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३१४ ६ वेंदाथें संग्रह: # 





हेयप्रत्यनोकः सकलेतरविलक्षणो5परिच्छिन्नज्ञानानन्देकस्वरूप। स्वाभाविकानवधिकाति- 
शयासंख्येयकल्याणगुरगरणाकरः स्वसंकल्पॉनुविधायिस्वरूपस्थितिप्रवृ त्तिभिदचिदरचिह्वरतु- 
जातो5परिच्छेश स्वरूपस्वभावानम्तमहाविभुतिर्नानाविधानन्तचेतनाचेतनात्मक प्रप&च ली लो - 
पकरणा इति प्रतिपादितम्‌, 'सर्बे खल्विदं ब्रह्म' 'ऐतदात्म्यभिदस्‌ सर्व 'तत्वमसि इवेतकेतो' 
एनमेके वदन्त्यग्नि मस्तोःन्ये प्रजापतिसु । इच्द्रमेके परे प्राशसपरे ब्रह्म शाइवतस्‌ । 
“ज्योतींषि शुक्लानि च यानि लोके त्नयो लोका लोकपालास्त्रयी च । तरयोह्नयव्चाहुत- 
यहच पञच सब देवा देवकोपुत्र एव” “त्व॑ यज्ञस्त्वं वषटकारस्त्वमोड्धारः परन्तपः ऋत- 
धामा वसुः पुर्वो वसुनां त्वं प्रजापति; “जगत्सव शरीर ते स्थेर्य ते वसुधातलसू । अग्निः 
कोपः प्रसादस्ते सोम: श्रोवत्सलक्षण: । “ज्योतींषि विष्णु भुंवनानि विष्युबंनानि विष्णु- 
गिरयो दिशशव । नद्यस्तमुद्राइच स एवं सर्व यदल्ति यज्नास्ति च विप्रवर्य ! इत्यादिसा- 
सानाधिकरण्यप्रयोगेषु सब! शब्द: सर्वेशरीरतया सर्वप्रकारं ब्रह्म वाभिधीयत इति 
चोक्तम। सत्यसड्ूल्पं पर ब्रह्म स्वयमेव बहुप्रकारं स्थामिति सड्धृल्प्पाचित्समष्टिरूपमह।- 
भूतसुक्ष्मवस्तु भोक्‍्तृवर्गसमूहूं च स्वस्मिन्‌ प्रलीन॑ स्वयभ्ेव विभज्य तस्माद्भुतसुक्ष्मा 
दस्तुनो महाभृतानि सृष्द॒गा तेष्ु च भोकतृगर्ग मात्मतया प्रवेश्य तेइ्चिद्धिषिठ्तमंहाभते- 
रन्योन्यसंयृष्ट: कृत्स्तं जगद्विधाय स्वयमपि सर्वस्यात्मतया प्रतिश्य पामात्मत्वेनागस्थितं 
सर्गशरीरं बहु्रकारमगतिष्ठते । यदिदं महाभूतसुक्ष्मं गस्तु तदेग प्रकृतिशव्देनाभिधीयते, 
भोकतृगर्गसमुह एव पुरुषशब्देन चोच्यते, तौ च प्रकृतिपुरुषा परमात्मशरोरतया परमात्स- 
प्रकारभूती, तत्यकारः परमाात्मव प्रकृतिपुरुषश़ब्दाभिषेष:ः । 'सि5कामयत बहु स्यां 
प्रजायेयेति' तत्सृष्ट्‌गा तदेवानुप्राविशत्‌ तदनुप्रविध्य सच्च त्यच्चाभवत्‌ निरुक्‍्त॑ चानि- 


रुकतं च निलयनं चानिलयनतं चा विज्ञान चाविज्ञानं च सत्यं चानृतं॑ च सत्यमभवदिति 
पूर्वोक्‍्त स्वंमनयन श्र॒त्या व्यक्तम्‌ । 


अनन्तर श्रीरामानुजस्वामी जी सबको अनायास सममने के लिये इस वेदाथसंग्रह में बणित अर्थों 
का संग्रह करते हुये उपसहार करते हैं. । वह इस प्रकार है कि इतिहास पुराण और घमशात्त्र वेदार्थों को 
विशद्‌ बतलाने के लिये श्रवृत्त हैँ। इनको सहायठा लेकर यदि वेदा्थ समझने का प्रयत्न क्रिया जाय तभी 
दहं प्रयत्न रूफज्ञ होगा | इतिहास पुराण और घमशास्त्रों की सहायता लेकर विशदहूप से अर्था को बतत्ाने 
वाले सांगवेद प्रधानहूप से परतत्त्व परबद्दा श्रीमन्ना।यश का प्रतिपादन करने के लिये ही प्रवृत्त है । वेदवेच्य 
प्रधाताथ परत्द्या श्रीमन्नारायण ही हैं । बेदों ने परमढ्ष श्रामन्नारायण भगवान को इस प्रकार बतज्ाया कि वे 
सबदाषों से रदित हैं तथा दोपों को न52 ऋरने वाले हैँ। श्रीभगवान को छोड़कर जितने पदार्थ जगत में हैं, 
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डन सबसे श्रीभमगवान सव तरह से अत्यन्त तिलज्षण हैं। अपरिच्छिन्न ज्ञानाननद ही उनका स्वरूप हे। उत्कर्ष 
की चएम सीमा में पहुँचे हुये स्वाभाविक असंख्य कल्याणगुणों के वे निधि हैं. संपूर्ण चेतताचेतन पदार्थों 
कै स्वरूप स्थिति औए प्रवृत्ति एवं इनमें होने वाले भेदों को वे अपने संकल्प के आधीन में रखे रहते हैँ। वें 
उस त्रियाद्धिभूति मद्दाविभूति के स्वामी हैं. जिसका स्वरूप ओर स्वभाव अपरिच्छेय हे। वे लीला विभृति में 
विद्यमान अनन्त चेतताचेतन पदार्थों को अउवी ज्ञीला का उपऋरण बनाये रखे हें । श्रीमगवान को छोड़कर 
इस प्रकःर का कोई पदार्थ जगत में नहीं, अतएव वे सर्वेविल्क्षण कहे जाते हैं। इस प्रकार सबंविल्ञक्षणु 
होते हुये भी श्रीभमगवान शरीर के रूप में सब पदार्था' को धारण करते हुये विश्वरूप में अवस्थित हैं. क्योंकि 
जे विश्व की आत्मा हैं विश्व उतका शरीर है। अभेद वाक्य विश्वकप में अवस्थित श्रीभगवान का बेन 
करते हैं | | बाकय ये हैं-- 

(१) “सर्व खल्विदं बह्म॑” अर्थात्‌ यद सब कुछ ब्श्म ही हैं । 

(३) “ऐतदात्म्यमिदं सर्वम्‌” अर्थात्‌ यह सब कुछ अ्द्मात्सक ही है । 

(३) “तस्वमस्ति ब्वेतकेवो” अर्थात्‌ दे श्वेतकेतो ९ तू बह ब्रह्म दी दी । 

(४) “एसमैके बदत्त्यर्ति मस्तोझये प्रजापतिम । 

इम्द्रमेके परे प्राशुमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ कई बेद भाग इस परमात्मा को अग्नि कहते हैं, कई मरुत कहते हैं, दूसरे बेंदू भाग 
प्रजापति कहते हैं, कई बेद भाग इन्द्र कद्दते हैं अन्य बेद्‌ भाग प्राण कहते हैँ | उपतिषद्धाग शाश्वत 
ब्रद्व कहते हैं । 


(५) ज्योतींषि दुक्लानि च यानि लोके त्रयो लोका लोकपालास्न्यी च । 
श्रयोड्सयदचाहुतयइच पञ्च॒ सर्वे देवा देवकोपुत्र एवं ॥। 


अर्थात्‌ इस लोक में जो तीन ज्योति हैं, वे तीन लोक लोकपाल तीन बेदू तीन अग्नि पांच आहुंति 
सभी देव ये सब देवकी पुत्र श्रीभमगवान ही हैं । 
(६) “स्व यज्ञस्तव वषट्कारस्त्वमोंकार: परन्तप । 
ऋतचामा बसु: पू्॒रों वयुना स्व॑ प्रजापति: ॥ 
जगत्सव॑ शरीर ते सस्‍थेयें ते वसुधातलश । 
अग्नि: कोप: प्रसादस्ते सोम श्रीवेत्सलक्षण: ॥। 


अर्थात्‌ शत्रुओं को संताप देने वाले आप ही यज्ञ हो, वषदकार हो तथा आकार हो, अजाओं के 
पति एवं बसुओं में पूरे ऋतधामानामक बसु आप ही हो। सभी जगत आपका शरीर है, भूतत् स्थित स्थिरता 
आपकी ही है । अग्नि आपका कोप एवं श्रीवत्स के समान चिन्ह वाले चन्द्र आपका प्रसाद दहैे। 
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श्श्द $ वेदाथसंग्रहः के 





(७) ज्योतीषि विष्णुभु वनाति विष्णुवेताति विष्तुगिरयों दिशश्च । 
मथ्यः धमुद्राइव से एवं धर्च यदत्ति यत्रात्ति व विप्रवर्थ ॥ 


अर्थात्‌ ज्योति विष्णु है, सुवन विष्णु है, बन विष्णु है, पवेत और दिशायें विष्णु हैं, नदी और 
लमुठ विध्णु हैं, निविकार सदा खने वाले चेतन तथा सबिकार सदा परिवर्तित होने वाले अचेतन पदार्थ ये 
सब विष्णु ही हैं । इस प्रकार के अभेद निर्देशों से युक्त प्रयोगों में सभी शब्दों से बह परत्रह्म ही प्रतिषपादित 
होता है ज्ञो सबशरीर वाला होने से सब प्रकारों में अवस्थित रहता है । विश्वकप घारी श्रीभगवान ही अभेद 
सिह शो का प्रतियाद है, यह अथ पहले ही कहा जा चका है| प्रतयकाल में यह जड़प्रपद्ध नाम रूप विशाग 
को व्यग कर यत्ञ कारण सुद्दम प्रकृति वतकर परमात्मा में लीन हो जाता है तथा भोक्ता चेतनों का गूद 
भी परमात्मा में लीन हो जाता है, ज्ञीन होने पर इनका अलग पता नहीं चल्लता है। सृष्टिकाल उपम्थित 
होते ही बह रूत्य संकल्प वाले परमात्मा अपने में त्ञीत हुवे इन चेतनाचेतन पदार्थों को विभक्त कर 
मूल कारण सूहम प्रकृति से पंचमहाभूतों की सृष्टि करके उनमें भोक्ता चेतनों को आत्मा के रूप में प्रविष्ट 
करा करके जीवात्माओं के द्वारा अधिष्ठित महाभूतों को परस्पर में मिश्रित करके संपूर्ण जगत का निर्माण 
करते हैं, तथा स्वय॑ इन चेतनाचेतन पदार्थों में अन्तरात्मा के रूप में प्रविष्द होकर विश्वरूपी हो जाते हैं । 
विश्व इनका शरीर है, ये विश्व की आत्मा हैं, इनकी कोई आत्मा नहीं अतए्ब ये परमात्मा कहलाते हैं। 
इस प्रकार सभी पदार्थों को शरीर बनाकर धारण करते हये परमात्मा नाना प्रकार से अवस्थित रहते हैं। यह 
ज्ञों महाभूनों का कारण बनने वालो सूद्प वम्तु है, वह प्रकृति कहलाती है। भोक्ता जीवों का समूह पुरुष 
कहलाता है। प्रकृति और पुरुष ये दोनों परम:व्मा के शरीर हैं अतएव परमात्मा के विशेषण हैं, प्रकृति पुरुष 
हूपी विशेषजों से युक्त परमात्मा उन शब्दों के बाच्य होते हैं लो प्रकृति पुरुषों के धाचक हैं | यह अर्थ 
निम्नलिखित श्रति वाक्य से स्पष्ट है | 

“वोइकास्यत बहु सयां प्रजायेयेति” “तत सृष्टवा तदेवानुप्राविशत्‌ तंदनुप्रविध्य सच्चत्यच्चाभवत्‌ निरतत 
पानिस्वत व निलयन चानिलयन च विज्ञान चाविजश्ञानं चसत्यं चानुतं थे सत्यवभवत्‌” | 

अर्थात उस आनन्दसय परमात्मा मे यह संकह्प किया कि मैं देव और मनुष्य आदि के रूप से 
बन जाऊँ तदथे आकाश आदि के छूप में उन्पन्न हो ऊँ बह पस्माव्या हम जड़ चेतनात्मक प्रपछ्कछ की सबिह 
करके इसमें प्रदिष्ठ हुआ इसमें प्रवेश करके वह परत्रद्य सत्‌ एवं त्यत बना, निर्विक्षार तथा सदा पक्ष 
रूप से रहने के कारण चैतन सत्‌ कहलाता है । बिक्काओँ का स्थान अच्तल पदार्थ स्वत कहलाता है। छांति 
क्रि के कारण अचेतन पदार्थ जाति शुत और क्रिया का बाचक शब्दों से 
अभिद्दित होता है, इसलिये अचेतत निरुक्त कहलाता है। चैनत पदार्थ स्वतः जाति और गुश आदि से 
रहिते है अल! जाति गुणादि वाचक शब्दों से अभिडित होता नहीं इसलिये वैसन पदार्थ अनिरुक्त कद क्षाता 
६ । अचेतन पदार्थों का आबार होते से चेतन पदार्थ निलयन कहलाता है। आश्रित अचैलन पदार्थ अभिज्षयत 
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५5 वेदाथसंप्रह $ ३३१७ 
कहलाता है | निविकार होने से चेतन सत्य कहल्लाता हे। सविकार होने से जड़ पदार्थ अनृत कहलाता है । 
इस चेतनाचेतन प्रपन्न में अन्तर्यामी के रूप में प्रविष्ट होकर परत्रह्म इन चेतन बाचक शब्दों से अमिद्दित 
होता है, अतएव बह परत्द्धा इस प्रकार कहा जाता है कि वह चेतनाचेतन रूप बन गया है, इस प्रकार 
चेतनाचवेतन रूप बनने पर भी इन चेतनाचेतनों से स्वरूपैक्य न होने से वह परत्रह्म सत्य अर्थात्‌ निविकार 
ही बना रहता है। इन भ्रति बचनों से उपयु क्त सभी अर्थ व्यक्त होते हैं । 


ँयाहा्रम्राककेआ5 ९. प्रतकपकार।.क्‍चक०-(#४प/ बिक ८2204-ल्‍०प०-२०७ करएलकमाह-/क 


ब्रह्म प्राप््यपायस्य मंग्रहेणोीपर्सह[र: 


हि. 


ब्रह्म प्राप्त्युपाय का संग्रह से उउसंहार 

ब्रह्म प्राप्ट्युपाधइल शाखाधियततच्वज्ञानपूर्वकस्वकर्भादु शुहीतस चकच्किनिष्ठात्ाध्यानव- 
घिक्कातिशवध्रियविशवतस प्रत्यक्षतापब्लालुध्यानकपपरभ्क्तिरेवेत्युक्तसू । भाहदिशब्दइच 
प्रीतिविद्येषे बतेते, प्रीतिधच ज्ञानविदेष एवं। मतु च बुख॑ प्रीतिःः न्तर्यु, सुख छा 
झानविशेषसाध्यं पदार्थान्तरमिति हि लौकिकाः, चवश-येत ज्ञानविशेषेश हत्साध्यशिह्युन 
च्यते स एव ज्ञानविदेषः सुख । एतदुब्तं भवति-विषयज्ञानानि सुखदुःखमध्यस्थसाध?- 
अ“शा लि, लामभि से विधयाधोनविदेषार्णि तथा भवब्ति, येतल विषधयलिवोेषेरश। विशेषित्त 
ज्ञात सुखस्य जनकमित्यभिमतं तदिषय ज्ञानसेव सुख तदतिरेकि पदार्थान्तर भोपलब्यते 
तेजेव सुखित्वव्यवहारोपपत्तेश्व । एवंविधसुखरूपज्ञानस्थ विशेषकत्व॑ ब्ह्मव्यतिशिक्तस्थ 
बसच्तुन: सातिशयमस्थिरं च, क्रद्वएस्ट्वतवधिकातिशर्य स्थिरं चेति आनन्‍दो बह स्युच्यले ॥ 
विषदायसस्वात्‌ ज्ञानस्य सुखरूपतायथा ब्रह्ञ व सुख, तदिदभाहु 'रसो वे सः रस छा बाय 
हंब्ध्वाउच्नरदी मंवति' इति, बहां व सुख समिति ब्रह्म लब्ध्चा सखी भवतीत्यर्थ: परम्पुरुष। 
स्वैनेंव स्वथनववधिकातिशयसूखस्सत्‌ परस्यथापि सुर शावति सुखरूपत्वाविशेषातू, बन्म 
धब्घ ज्ञानविषय: स सखो शावतीत्यथ: तदेव परस्य बरह्मणोउइनवधिकतिशयार्ोख्येयकहया रु 
गग्गग शा के रहस्य लिरवग्रध्पावव्त पशाविभुतेरणवधिकानिशयपों शील्यसाॉन्दर्प वाहछह 
जलबेः सर्बशेधित्तादात्मत; शेबन्वप्रतितम्बन्धितयाइसुवब्धीपमावमनबावकासिशय पी लिं- 
बिच संत पर बह्म॑ वेनभात्मास प्रापयतीति । > 


इस प्रकार सिद्ध वस्तु परवडा के विपय में वक्तठ्य का संग्रह करके श्रीरासानु अस्वामी जी उपाय के विषय 
मैं वक्तव्य का संग्रह करते हये बतलाते हैं कि परञह्वा को प्राप्त करने का उपाय मक्ति ही हैं। तंद्थ पहले 


म्म्रों से तत्वब्ल।न को प्राप्र करना चांहिय वाद उस तत््वझान के साथ ध्वकर्मों का अर्थात बंशा[शिम धमो 
ही 
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के प्प्प ४2:55: फ्रद्ाय। क्या चददा 5: या#। 






अनुष्ठान करना चाहिये | वर्शानश्रम धर्मों के अनुष्ठान से चित्त शुद्ध होकर अक्तियोग का अभ्यास करते- 
करते श्रीभगवान में ऐसा प्रेम उतन्न होता है जो अत्यन्त प्रिय लगता है तथा अत्यन्त विशद्‌ बनकर भ्रत्यक्षु 
के समान बन जाता है। इस प्रकार का प्रेम मिश्रित ध्यान ही परभक्ति है, यही भगवद्धाप्ति की पूर्जास्था है । 
यह परामक्ति ही भगवद्पाप्ति का साधन है। भक्ति शब्द प्रीति विशेष का बाचक है । भ्ृत्य का स्वामी के 
विषय में जो अनुराग होता है वह प्रीति विशेष ही भक्ति कहलाता है। यह प्रीति भी एक ज्ञानविशेष ही है।. 
इस भक्तिहपी ज्ञान को लेकर ही शास्त्रों में कहा गया है कि ज्ञान मोज्ञ का साधन है | यहाँ पर यह शंका 
होती है कि प्रीति को ज्ञान मानता उचित नहीं | सुख और प्रीति लोक में एक ही पदार्थ माने जाते हें । 
लौकिक वेशेषिक दाशनिक इत्यादि पुरुष यह मानते हैं कि सुख ज्ञान विशेष से उत्पन्न होने वाला एक पदार्थ 
है। जो ज्ञात किसी विषय को अनुकूल रूप में प्रहण करना है उस ज्ञान विशेष से सुख उत्पन्न होता है, बह 
शान कारण है उस ज्ञान का कार्य सुब् है। उनके मतानुसार ज्ञान और सुख भिन्न २ पदार्थ होते हैं। क्षुख 
और प्रीति एक ही वस्तु है। इससे सिद्ध होता है कि भ्रीति ज्ञान से भिन्न है, उसे ज्ञान कैसे कहा जा सकता 
है । यद शंका है । इसका समाधान यह है कि विषयों का अहण करने वाले ज्ञान तीन प्रकार के होते हैं 
(१) कई ज्ञान ऐसे विषयों का प्रहण बरते हैं जो अनुकूल होने से सुख कह्दे जाते हैं। (२) कई ज्ञान ऐसे 
विषयों का प्रहण करते हैं जो प्रतिकूल होने से दुःख कहलाते हैं. । (३) कई ज्ञान ऐसे विषयों का अरहण 
करते हैं जो अनुकूल नहीं, तथा प्रतिकूल भी नहीं है, किन्तु मध्यस्थ हैं। इस प्रकार ज्ञान तीन प्रकार के होते 
हैं। ज्ञानों में होने बाली बिशेषतायें विषयों के आधीत हैं। अतएव अतुकूज् विषयों का ग्रहण करने वाले 
शान सुख कहलाते हैं, प्रतिकूल विषयों का ग्रहण करने बाले ज्ञान दुःख कहे जाते हैं। मध्यस्थ विषयों का 
प्रहण करने वाले ज्ञान मध्यस्थ कहलाते हैं | वैशेषिक दाशनिक इस प्रकार के ज्ञानों से सुख और दुःख को 
उत्पत्ति मानते हैं। सब तरह के ज्ञानों से नहीं | यदि सब तरह के ज्ञानों से सुख उत्पन्न होता वो काष्ठ और 
लोष्ठ आदि के ज्ञान से भी सुख उत्पन्न होना चाहिए | उस ज्ञान से सुख उलन्न होता नहीं किन्तु अनुकूल 
प्रतीत होने वाली माला और चन्दन आदि के ज्ञान से ही सुख उत्पन्न होता है, बैसे ५ तिकूल प्रतीत होने 
बाले सप आदि के ज्ञान से ही दुःख उसन्न होता है ऐसा वैशेषिकों को कहना पड़ता है | ऐसी स्थिति में हस 
विशिष्टाई ती यही निशेय करते हैं कि वैशेषिक लोग अनुकूत विषयों का प्रहए करने वाले जिन शझ्ञानों से 
छुख को उत्पत्ति मानते हैं, वे ज्ञान ही सुख हैं, दूसरा कोई सुख नाम पारी पदाथ उसन्न होता नहीं दीखता 
है! उस ज्ञान को लेकर सुखी ऐसा व्यवहार भी संपन्न हो जाता है इस व्यवट्टार को सम्हालने के लिये 
ज्ञान व्यतिरिक्त सुख की कल्पना करने की आवश्यकता नहीं | इस विवेचन से सिद्ध होता है कि अनुकूल 
विषयों का प्रहण करने वाला ज्ञान हैं। सुख है, सुख ज्ञान से भिन्न नहीं है, सुख और प्रीति एक हो से प्रोति 
मी क्षान विशेष द्टी हैं ज्ञान सुखरूप होने का कारण यही है कि बह अलुकूल विषयों को प्रहण करता हे । 

थ्श्र के “भामन्द थति ब्रक्ष आनन्द स्वरूप है। श्लान की 
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सुखरूपता विषयाधीन है। इसलिये अनुकूज़ प्रतीत होने वाला तह्म सुख एवं आनन्द कहा गया है। यह 
अर्थ निम्नलिखित श्रुति बचन से स्पष्ट हो जाता है । 


“रतो दे सः, रस हां वायं लब्ध्वाइडनन्दी भवति 


अर्थात्‌ ब्रह्म ही रस स्वरूप है एवं सुखस्वरूप है। अतएव ब्रह्म को प्राप्त करके साधक सुखी हो जावा 
है । दौकिक पदर्था से परत्रद्म में यह विशेषता है कि लोकिक भोग्य पदार्थ जड़ हैं, वे भोक्ताओं के लिये 
अजुकूत लगते हैं अतएव भोक्ताओं के लिये सुख बन जाते हैं, अपने लिये नहीं क्योंकि वे जड़ होने से 
झपने लिये अनुकूल लग नहीं सकते । परत में यह विशेषता है कि परजह्म चेतन है, बह अपने लिये 
तथः दूसएँं के लिये भी अनुकूत् लगता है, अनुकूल स्वरूप का साक्षात्कार करता हुआ बह्द परत्रह्म सदा 
सुखी बनकर रहता है तथा दूमरे भक्त और मुक्त इत्यादिकों के द्वारा साज्ञषात्कृव होता हुआ उनके लिये 
अत्यन्त अनुकून् प्रतीत होता है तथा उनको अत्यन्त सुखी बना देता है। यह परत्रह्म की विशेषता हे । यह 
परत्रद्म ही सत्रसे श्रेष्ठ परतत्त्व है, यह उत्कषे की चरम सीमा में पहुँचे हुये असंख्य कल्याणगुणों का सागर 
है, निर्दोष है, एवं लीलाविभूति और त्रिपाद विभूति ऐसी बड़ी बड़ी जिभूतियों का स्वामी है। इससे उनका 
परत्व स्पष्ट हो जाता है । सबसे श्रेष्ठ होते हुए वह परब्द्ष परमात्मा अत्यन्त सुलभ है, वह उत्कर्ष की चरम 
सोम में पहुँ वे हुये लोगोल्य लोन्इय ओर वात्सल्य इत्यादि सौज्मम्योपयोगी कल्याणगुणों का समुद्र है। 
बह साथ ही चेतनाचेतर्नो का स्वामी भी है । इस बात को लमकते ही--कि इस श्रीमगबान के दास है, 
ओमगबान मेरे स्वामी हैं--साधकों को श्रीभगवान के विषय में अपार प्रीति उत्पन्न होती है। प्रतिदिन 
बढ़ने बाली उस्त प्रीति का विषय होते हुये परतअद्य परमात्मा श्रीमन्नारावण भगवान प्रसन्न होकर साधकों 
की अपनी प्राप्ति करा देते हैं। यही वेदसिद्धान्त है। जीवात्मा अपने को श्रीभमगवान का परतन्त्रदास तथा 
शक्रीमगवान को ध्वतन्त्र स्वामी समझकर प्रसन्न होता है। परात्पर श्रीमगवान के साथ अपने अ्रविच्छेद 
सबन्ध को जानकर किसको हमे नहीं होगा ? इस संबन्ध को ज्ञान कर साधक श्रीमगवान से प्रेम 
करता हुआ सदा उसकी सेवा में लगारहता है, ऋमेयोग, ज्ञननयोग और भक्तियोग इत्यादि उनकी सेवा 
ही है । इससे प्रसन्न होकर श्रीमगवान साधक को सं॑लार से छुट्टा करके पसपद्‌ ले जाकर अपना अनुभव 
कराते हुये स्वदेश सर्वेकाल सर्वावस्थोचित रूईबिध केंकय देकर कृतार्थ कर देते हैं. । जीवात्मा अपने 
को परतन्त्रदास समभकर श्रीभगवन्मुखोल्लासार्थ-न कि स्वार्थ के लिय--सब्विध केकये करता हुआ 
सदा प्रसन्न रहता हे । 
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मगवतारतच्यदा स्ययो-सुखरूपताया। समथनद 
संगवत्पारतन्थ्य और भगवद्ञध्य छुखरूप है, इस अर्थ का प्रतिषादन 

नतु चात्यन्तशेषतैयात्मनोइनवधिक्कातिशय सुखमित्युक्त मबति, तदेतत्सवेलोकि रद य्‌ 

तथा हि सर्वेबामेव चेतसा्ा स्वातत्थ्यम्रेवेष्टतमं हश्यते पारतन्त्यं दुःखतरस, स्घृतिश्च-- 
सर्द परचश दुःखं सर्वभात्मवर्श सुखय्‌ । तथा च-पेवा इवबुत्तिराख्याता तस्माता 
परिवर्जयेद' इति तदेतवतविगतबेहातिरिक्तात्मस्वहुपाणां शरोरात्वाभिमानविज्ञुश्मितश । 
तथा हि शरोरं मनुष्पत्वालिजातियुणाश्रयपिण्डश्रूतं स्वतस्त्रं प्रतोयते, तस्मिस्नेवाहासति 
संसारिशां प्रतीति! । आ्लात्माभिमानों याहश) तदनुगुणव पुद्यार्थप्रतोति:, लिह॒व्याप्नवरा- 
हमतुष्ययक्ष रक्षक पिशाचदेवदानवस्त्रीपु सव्यवस्थितात्माभिमानानां सुखानि व्यवस्थितानि 
तानि थे परस्प्रविरद्धानि तस्मादात्माभिसानातुगुणपुरुष।थव्यवस्थया सर्व समाहितस्‌ । 
झात्मस्वरूपं तु देवादिदेहविलक्षणं ज्ञानेकाकारं तच्च परशेषतकस्वरूपस्‌ बथाध्व 
स्थितात्माभिमाने तदनुगुणव पुरुषार्थप्रतोतिः 'झात्मा ज्ञानमयोड्मलः इति स्पृतेश्ञनिका- 
कारता प्रतिपन्ना 'पति विश्वस्या इत्याविश्वतिगण। परमात्मशेषतेकाकारतां च॒प्रतीता । 
श्र्ताध्सह॒व्याप्रादिशरीरात्मासिसाववत्‌ स्वातस्वघाधिमानो$पि कर्सेकृतविपरोतात्स- 
ज्ञानहपो वेदितव्यः श्रतः कर्मकृतमेव परमपुरुषव्यतिरिक्तविष्याणां सुखत्वस्‌ । 
ग्रतएव _तेघामल्पत्वमस्थिरत्व॑ च, परमपुरुषस्येबव स्वत एवं सुखत्वस्‌ । श्रतस्तदेव 
ल्थिस्मतवधिकातिशयं च, के ब्रह्म ख॑ं ब्रह्म प्रानन्‍दों ब्रह्म सत्य ज्ञानमनन्तं 
बहा ति अतेः, ब्रद्नध्यतिरिक्तस्थ कृत्स्तस्य वस्तुनः स्वरूपेण सुखत्वाभावः कर्मक्षतत्वेन 
चास्थिरत्वं भगवता पराशरेणोक्तम-नरकस्वगंसंज्ञे वे पापपुण्ये ट्विजोसम ! । बस्त्वेक- 
सेव दुःखाय सुखायेष्याग्भाय च । कोपाय वर यतः तस्मादुवस्तु वस्त्वात्मक छुत: सुखदुः- 
साध कान्तरूपिश्ये वस्तुनों बस्तुत्व॑ कुतः ? तबेकान्तता पुण्यपापकृतेत्थथं! । एक्सनेक- 
पुरुषापेक्षया कस्यचित्युखमेव कस्यचिददु्ख भवतोत्यव्यवरस्था प्रतिषाद्य एकस्मिन्दपि 
पुरुष ने व्यवस्थितमित्याहु-तदेव प्रोतये मृत्वा पुनहु :खाय जायते । तदेव कोपाय बतः 
प्रसादाय छ जायते ॥ लैस्मादृदुःखात्मक्न नास्ति न॑ च किडिचत्युखात्मकण हर इति, 
सुखबु:खात्मकत्व॑ स्वस्थ वस्तुन: कर्मकृत न वस्तुस्वरूपक्ृतमू, शत) कर्मावताने तदपेती- 
व्यर्थ, । यत्तु 'तव परवशं दू.ख मित्युक्तमू, तत्परमपुरुषव्यतिरिक्तानों परस्पर शेबतोंण- 
मावाभावालत्‌ तहव्यतिरिकत प्रति शेषता दुःखमेवेत्युक्तस्‌ । सेवा इड्बूलिरा्याता।' 
इत्यत्रप्पसेच्यसेवा श्ववृत्तिरेबेत्युक्तत । 'स हाश्रभस्सदोपास्यस्समस्तेरेक एव. चेति 
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सर्वेतत्मथाथत्म्णवेदिभिः सेव्यः पुरषोत्तम एक एवं । यवोक्त' भगवता-माँ 'च योड5व्य- 
छिचारेश भक्तियोगेन सेवते । स गुणान्‌ समतीत्येतान बहा सुयाय कलपते ॥* इति, इयमेव 
भक्तिरूपा सेवा ब्रह्मविदाष्योति पर” 'तमेर्गम विद्वानसुत इह भवरतति' ब्रह्म वेद ब्रह्म व 
भवति त्यादिषु वेदनशब्देनाभिधीयते इत्युक्तम्‌, 'यम्रेबेष बृणुते तेव लम्यः इति विशेष- 
रणात्‌ यमेवेष वृणुते इति भागबता वरखीयत्णं प्रतीयतते, वरखोयइच भ्रियतमः। यध्य 
मंगवत्यनव/धिका तिशया प्रीतिजयते स एवं भागवत: प्रियतमः, तदुक्त' भागवता-प्रियों 
हि ज्ञानिनोउ्त्यर्थमहुं स च मम प्रिय: ॥४ इति, तस्मात्परभक्तिरूपापन्‍्तमेव बेदन तत्त्वतो 
भगवत्प्राप्तिताधनस, यथोवततं भगवता हूं पायनेन मोक्षधर्म सर्वोपनिवद्व्यास्यानरूपश्‌- न 
सहशे तिष्ठति रूपसस्थ न चक्षुषा पह्यति कश्चनेनम््‌ । भकत्या च धुत्या च समाहितात्मा 
ज्ञानस्थरूप परिपद्यतोह ।४ धुत्या समाहितात्मा भवत्या पुरुषोत्तम पश्यति-सप्राक्षात्करोति 
प्राप्नोतोत्यर्थ: | 'भवत्या त्वनन्ययथा शकक्‍्य: इत्यनेनकार्थ्यात्‌ । भक्तिशव ज्ञानविशेष एवेति 
सबंसुफ्पस्तस | 


यहाँ पर यद्द शंका होती है कि यह जो कहा गया है कि जीवात्मा अपने को श्रीमगवान का परतन्त्र- 
दास समझकर कैकर्य करे यही सुख का निदान है, यही अत्यन्त अनुकूल प्रतीत होता हुआ स्वयं सुख बन 
ज्ञाता है। यह कथन समीचीन नहीं है, क्‍योंकि यह सर्वज्ञोकानुभव से विरोध रखता है। क्ोक में सभी चेतन 
स्वातन्त्य चाहते हैं क्योंकि स्वातन्त्य उनको अत्यन्त अनुकूल अ्रतोत होता है, कोई भी चेतन पारतन्त्य 
नहीं चाहता है क्योंकि पारतन्द्य उनको अत्यन्त प्रतिकूल प्रतीत होता है । यह अर्थ मनुस्म॒ति में भी बशणशित 
है मनुस्खति का यह श्लोक पअसिद्ध है कि-- 


“असर्व॑ परवशे दुःख सर्वेभात्मवर्श सुखम्‌ । 
एतद्विद्यात्समासत' लक्षशु सुखदू .खबी: ॥॥7' 
कर 
अर्थात्‌ पराधीन रहना सब दुःख है। स्वाधीन रहना सब सुख है। यही सुख ओर दुःख का 
संज्षिप्त कक्षण है | इसे जान ले ! मनु ने अन्यत्र भी कहा है कि-- 
“भेवा इसबुलिराख्याला तस्मात्‌ ता परिवर्जय्रेत्‌ 
आर्थान्‌ सेवा कुर्तों की आजीविका कहीं गई है, इसलिये उस छोड़ दे । ऐसी स्थिति में यह भश्न 
छा कु 
डठना सद्दज है कि परात्पर श्रीमगवान का परतन्त्र दाल बनकर उनकी सेवा करना कैसे सुखदायक होगा। 
यह शंका है। इसका उत्तर यह ६ कि यह शंका वे हवा लोग कर सकते हैं जो देहव्यतिरिक्त आत्मध्वरूप 
को नहीं जानते हैं लथा डेद्ास्मा|भिमान यें डूबे हुये हैं। इस शंका का कारण देहात्मा भमान द्वी है। शरीर 
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एक पिएड है जिसमें मनुध्यत्व इत्यादि जाति और गुण इत्यादि रहते हैँ। यह शरीरपिण्ड स्व॒तन्त्र प्रतीत 
होता है। यह्‌ श्रतीति भ्रम है क्योंकि शरीर भी ईश्वर का परतन्त्र हे किन्तु शरीर को अपने अधीन 
रखने वाले ईश्वर दिखाई नहीं देते इमलिये शरीर उसी श्रकार स्वत्तन्त्र प्रतीत होता है जिस प्रकार वाथु में 
बहकर आतने वाला सुगन्ध पुष्पक्णों का आश्रय लेकर आने पर भी पुष्पकणण न दिखाई देने के कारण 
स्वतन्त्र प्रतीत होता है। श्रम से स्व॒तन्त्र रूप में प्रतीत होने वाले इस शरीर को संसारी ज्लोग आत्मा 
समभते हैं. इसलिये अपने को स्व॒तन्त्र मानते हैं। चेतन आत्मा को जैसा मानते हैँ उसके अनुसार ही 
उनको कोई कोई पुरुषाथ अच्छा लगता है। अपने आत्मा को स्वतन्त्र समझने वालों को स्वातन्ज्य अच्छा 
ल्वगता है, पारतन्ञ्य दुःखदायी प्रतोत होता है । जो चेतन अपने को _मिंह व्याप्र बराह मनुष्य यक्ष राक्षस 
विशाच देव दानव स्त्री और पुमान समभते हैं उनमें अत्येक के सुख दुःख व्यवस्थित रहते हैं, कोई पदार्थ 
किसी को सुखदायक प्रतीत होता है, दूसरा प॑दार्थ दूसरे को सुखदायक प्रतीत होता है। एक को सुख देने 
बला पदाथ दुसरे को दुःखदायक प्रतीत होता है। एक पदाथ परस्पर विरुद्ध कार्य को स्वयं कर नहीं सकता, 
एक पदाथे ज़ब एक को सुखदायक और दूसरे को दुःखदायक प्रतीत होता है तब कहना पढ़ता है कि यह 
सुख और दुःख पदार्थस्वरूपकृत नहीं है, इसमें दूसरा ही प्रधान कारण है, वह है आत्माभिमान | जो चेतन 
अपने का जैसा सममता है उसके अनुसार वह पुरुषाथे को चुनता है और समझता है कि हमको इसमें 
सुख दे इसमें दुःख है इत्यादि । अतरब कहा जाता हे कि पुरुषाथव्यवस्था आत्मामिमान के अनुगुण होती 
है अतएव कहा गया है कि-- 


“अन्न भोज्यं मनुष्याणाममृतं तु दिवौकसाम्‌ । 
इवपशथ्ू विद्तृणशहारो सन्‍तो दास्थैकजीवत।: ॥ ! 


अर्थात्‌ मनुष्यों का अन्न भोज्य है, देवताओं का अमृत भोज्य है, कुक्कुर का जुगुत्सित पदार्थ भोज्य 

है, पशु का ठृश भोज्य है सन्तों का दास्य ही भाग्य वस्तु है। उन उन का विभिन्न आत्माभिमान है। । कहने 
का भाव यह कि कमेकृत देहात्मामिमान के कारण स्व,तनन्‍्त्य सुखदायक एवं पारतन्त्रय दुःखदायक भ्रतात 
होता है, स्वातन्त्य स्वरूपत्त: छुख का कारण नहीं, पारतन्त््य स्वरूपतः दुःख का कारण नहीं। यदि वे 
स्वरूपतः सुख दुःख का कारण होते तो बन में चीर हुय वृक्ष पर ठोंकी गई कील को उखाड़ने बाले उस 
परमस्व॒तन्त्र बानर को सुख क्यों न हुआ ९ अपने का परतन्त्र मानने वाले गुरुसक्त विद्यार्थी, वितृभक्त पुत्र, 
पतिशुभ्रषापरायण पतिव्रता को क्यों सुख दोता है ९ इसलिए कहना पड़ता है कि स्वातन्त्य स्वातन्त्य होसे 
के कारण सुखदायक नहीं, तया पारतन्ञ्य पारतन्त्व होने के कारण दु:खदायक नहीं कितु ये दोनों 
साभमा|न के अनुसार ही सुख ओर दुःख के कारण बनते हैं। अपने का स्वतन्त्र मानने बालों को 
दतन्ब्त् दुःखरायक प्रतीत हाता हैँ | ५ दि जीवात्मा के वास्तविक स्वकूप पर विचार किया जाथ के बह 
वास्तव में कहा हूँ तो शास्त्रों स विदुत हांता हैं कि जीवआात्मा का खछप देव इत्यादि देहाँ से विज्क्षण है 
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क बेदार्थ संग्रह: क 8०३ 





ज्ञानस्वरूप हे तथा श्रीमगवान की शेषवस्तु है अर्थात्‌ श्रीभमगवान के लिये बनी रहने वाली वस्तु है। अतएब 
दास्य जीवात्मा का स्वरूप हो जाता है| यदि कोई चेतन अपने वास्तविक स्वरूप को अच्छी तरह से 
हृदयंगम करके अपने को श्रीभगवान का अत्यन्त परतन्त्रदास माने तो उसको उस आत्माभिमान के 
अनुसार श्रीभगवद्दाध्य में ही आनन्द प्रतीत होगा। बेसा सन्‍्तों को होता भी है। “आत्मा ज्ञानमयोडयमल:” 
यह शास्त्र कहता है कि देहातिरिक्त आत्मा ज्ञानस्वरूप एवं निर्मल है। “पत्ति विश्वस्य” यह श्रति श्रीभगवान 
को विश्व का स्वामी कहती हुई यह सिद्ध करती है कि इस चेतनाचेतन प्रपन्ल के अन्तर्गत सभी चेवन 
श्रीमगवान की वस्तु हैं, श्रीमगवान के शेष हैं तथा श्रीभमगवान के दास हैं | सारांश यह है कि जिस प्रकार 
मिंह और व्यात्र इत्यादि शरीरों को आत्मा मानकर उनमें अभिमान करना विपरीत आत्मज्ञान है। यह कर्म 
से होता है, उसो प्रकार अपने को स्व॒तन्त्र मानकर उसपर अभिमान करना भी विपरीतात्मज्ञान ही है। यह 
भी कमे के कारण होता रहता है। इसपर ध्यान देना चाहिये। किच, ईश्वर को छोड़कर जगत में 
जितने पदार्थ हैं वे कम के कारण ही अनुकूल एवं सुखरूप से प्रतीत होते हैं । डन पदार्था का सुखत्व 
कमकृत है, अतएव उनमें सुखत्व अल्प एवं अस्थिर रहता है। प्रबल कमे होने पर वे अधिक अनुकूल एवं 
अधिक सुखमय प्रतीत होते हैं, दुर्बल कम होने पर वे कम अनुकूत् एवं कम सुखमय प्रतीत होते हैं. । कर्म 
नष्ट होने पर उनमें सुखत्व भी नहीं रहता है। श्रीभगवान ही स्वतः सुख होते हैं, वे ही स्वतः अनुकूत्त प्रतीत 
होने वाले पदाथ हैं। वे कम के कारण सुख स्वरूप नहीं होते किन्तु स्वतः ही सुख स्वरूप हैं । अतएब 


५, 


परमात्मा में सुखत्व स्थायी एवं उत्कर्ष की चरम सीमा में पहुँचा हुआ रहता है । श्रुति ने कहा है कि-- 


“के ब्रह्म ख॑ ब्रह्म” “आातन्दो ब्रह्म” “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” 


अर्थात्‌ ब्रह्म सुख स्वरूप है, आकाश की तरह अपरिच्छेय् सुख स्वरूप है, ब्रह्म आनन्दस्थरूप है, 
ब्रह्म निविकार ज्ञानस्वरूप है एवं अपरिच्छेय है। भगवान श्रीपराशर जी ने कहा है कि ब्रह्म व्यतिरिक्त सब 
पदार्थों में स्वाभाविक सुखत्व नहीं रहता, किन्तु कमेेत ओपाधिक सुखत्व ही रहता है बह भी अल्प एवं 


अस्थिर हूँ । ये श्लोक विष्णुपुराण के हैं. कि-- 


“नरकस्वगंसंज्े वे पुण्मपापे द्विजोत्तम । 
वस्त्वेकमेव. दु.खाय सुखःयेप्यागमाय च॑॥ 
कोपाय च यतस्तस्माद्वरतु वस्त्वात्मक कुत' ॥ 


अर्थात्‌ हे द्विजोत्तम ? पुएय ओर पाप, क्रम से स्वगे एवं नरक नाम से कहे जाते हैं क्‍योंकि ये 
स्वर्ग एवं नाक के कारण हैं | एक ही वस्तु एक मनुष्य के लिये दुःख का कारण बनती है, बद्दी दूसरे 
मनुष्य के लिये सुख का कारण होती है। बढ़ी वस्तु तीसरे मनुष्प के लिये इष्था का कारण एबं चतुर्थ 
मनुष्य के लिये कोप का कारण बन जाती है । इस प्रकार विभिन्न मनुष्यों के सुख दुःखादि का कारण बनना 
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३६७ % चेदार्थ लग्मह: 


आर] 


बस्तु का स्वरूप नहों है। कम्ते के अनुसार वस्तु सुख दुःख आदि का कारण बनती हू । एक द्वी वस्तु विभिन्न 
भजुष्यों में किसी के प्रति सुखरूप और किसी के प्रति दुःखरहूप अतीत होती है । इस प्रकार अव्यबस्था का 
बशेन करके आगे श्रीपराशर जी ने कहा कि विचार करने पर सिद्ध होता है कि मनुष्य के प्रति भी 
व्यवस्था नहीं घठती है क्योंकि एक बच्तु एक सजुष्य के प्रति सदा दुःख द्वी देती हो, या सुख ही देवी हो, 


ऐलती बात नहों है क्योंकि देखने में आता है कि-- 


“तदेव भीतये भृत्वा पुन॒दु:खाय जायते। 

चंदंव कोपाय मत: प्रसादाय से जायते ॥॥ 

तल्सादूदू खात्मक नाध्ति न व किचित्‌ सूखात्मकम्‌ ॥ 

अथात्‌ वहीं पदार्थ प्रीति का कारण होकर दुख का कारण बन जाता है, वही कोप का कारणा 

हो कर बाद प्रसन्नता का कारण बन जाता है। इसलिये कहना पड़ता है कि जगत में कोई भी दःखात्मक 
नहीं हैं न सुखात्मक ही है। वस्तु जो सुखात्मक या दुःखात्म ऋ बनती है, वस्तु का बह आकार कमझत हैं, 
वत्तुस्वरूपकृत नहीं है। बस्तुप्वरूप के कारण ही वस्तु सुखातक या दुःखात्मक बनती हो ऐसी वात नहीं 
दे । कितु कम के कारण ही वस्तु सुखत्मक या दुःखात्मक बनती है । कर्म पूर्ण रीति से ज्ब मिट जायगा, 
तव वस्तु न सुखात्मक बनेगी न दुःखात्मक ही । शंका करने वाले ने “सर्व परवश दु खम” इत्यादि मनुस्सति 
बचतों को प्रमाणछुप में प्रस्तुत फिया था | उन बचनों का आव यही है कि जहाँ चेतन श्रीभगवान को छो ड़ ऋर 
इमरों का शेष अर्थात्‌ परतन्त्रदाल बनता है, वही दुःख का कारण है । “सेवा बववृत्तिराब्याता” इस बचन में 
यहा कहा गया हैं कि उन सेव्य पुरुषों की सेवा कु ते की ज॑ बिका के समान है। इस प्रकार निशैय करते 
की कारण यह! हैक शास्त्रों म॑ं कहा गया है कि 'स ह्याथ्रमै. सदोपास्य: समस्तैरेक एवं च अर्थात्‌ एकम.त्र 
श्रीमगवान ही सभी आश्रमों के द्वारा सेव्य हैं। इससे मिद्ध होता है कि ठोक प्रकार से आत्मस्वरूप को 
जानने वालों को श्रीभगवान की सेवा करना चाहिये | श्रीमगवान ने भी गीता मैं कहा है कि-- 


“मा सच याज्यभिचारेश भक्तियोगेत सेवले । 
ले ग्रुणानू समतीत्यंतानू बहाभवाय कहुपते ॥| 
अधि जो साधक देवताव्तर भजन छोड़कर अनन्यभाव से भक्तियोंग के 50 मेरी सेबा करता 
है; बह लाखरज ओर तमगुणु का पार करके बद्वम्ाव राम करने का अधिकारी होता है. डसे परिशुद्धात्म- 


स्द्पानुभव गप्त होता है। यह भक्तिह॒ग सेवा ही निम्नलिखित श्रति बचनों में वेदनशब्द अरथ्ति ज्ञान 
शब्द से कही गई है । वे बचत ये हैं कि-- 


77528 १8 (६ यु न्‍न्‍ मल ज्ह्प2 प्ल्थ काम है. अन्‍क 8 हल 
अहम निदासनीति परम” “तमंब ।वद्धानमुत इह भवाति/ “बहा वेद अहाँव भवति” । 
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अर्थात्‌ बह्म को जानने बाला परत्रह्म का प्राप्त होता है, उस परमपुरुष को इस प्रकार जानने वाला 
पाबक मुक्त हो जाता हे जा ब् ज्ञानता हैं वह त्रकद्म बन जाता है अर्थात्‌ अचह्य के अत्यन्त समान बन 


ह 


५ 


ज्ञाता हैं। इन बचनों में ज्ञान वाचक वेदन शब्द से उपयु क 
इस श्रुति बचन से पद्ध होता है कि बह ज्ञान प्रतिहृप है। प्रीनिरूप ज्ञान ही धक्ति कहा जञात। है । इस बचने 
से कहा गया है कि श्रीसगबान जिसका बरण करते हैं अर्थात्‌ जिस चाहते हैं उसको भगवात् प्राप्य होते 
हूँ अर्थात्‌ उसको भगवान मिल्तते हैं | प्रश्न होत। है कि श्रीभावान किसका बरण करते हैं ९ श्रीमगवान के 
दारा वरुण करने योग्य ठवक्ति कोन है ? उत्तर यह हैं हि कावाबान को जो अधस्यन्तयिय है, श्रीम तबान जिप 
पर अपार प्रीति करते हैं वढ श्रोभ्रगवान के द्वारा बृत होता है, श्रीभगवात उस अ्रिय व्यक्ति को चात्ते हैं, 
वहा श्रीभगबान का वरणीय है। फिर प्रश्न होता है कि श्रीस्राबान का अत्यन्त प्रिय कोन हैं ? उत्तर यह है 
कि जो श्रीभगवान में अपार प्रेम करता है, वह श्रीभमगवान का प्रिय होत, है। श्रीमगवान ने कहा भी है कि 
“ब्रियों हि ज्ञानिनोध््ययंमह स व मम प्रिय.” अर्थात्‌ हम ज्ञाती भक्त को अत्यन्त प्रिय हैं, ज्ञानी भक्त भी हमको 
अत्यन्त प्रिय हैं। इस विवेचत से स्पष्ट हो गया कि जो मक श्मगवान पर आगार प्रेम करेगा, उसपर 
श्रीभगवान भी अपार प्रेम करेंगे, श्रीभगवान उसका चाहेंगे तथा उसको सिलेंगे | इससे फलित हुआ कि 


आह 
“१ 
श्ड 


के ही कट्दों गई है। “यमेवेष बृरुते तेत लम्यः 


रा 4 
ध्फ्सस्ट्ज च्ू 
जी 


# 


श्रीमगवान में श्रेम करता चाहिये। यही भगवत्याप्ति का साधन हैं। भक्ति प्रैतश को क्लेकर होती है । 
परभक्तिझूप दो प्राप्त हुआ ब्रह्मज्ञान ही वास्तव में मै का साधन है । श्रीमगवान वेद्व्यास महर्षि ने 


न्न्न पि २७ 5 
मोक्षधम में सब उपनिषदों के व्याख्यान के रूप में यह कहा है कि-- 


न संहरशे तिष्ठति रूपमत्य न चक्षुपा पश्यति कश्चनेनम्‌ । 
भत्ता च धृत्या च समाहितात्मा ज्ञानस्वरूप॑ परिप्यतीह ॥! 


अदात्‌ श्रीमगवान का दिव्यरूप देखने में नहीं आता, कोई भी मनुष्य चक्चु स श्रीमगवान को देख 
नहीं सकता | किंतु घृति से मत को जीतने बाज्ञा साथ 5 भक्ति से ज्ञानस्वहूप श्री भाषान का साक्षात्कार 
करता है । यद्द श्लाक निम्नलिखित श्रुति बचत व्याख्यान श्रति बे बत सह है को-+< 


+जड 


ने सह तिष्ठति रूपमस्थ न चक्षुपा पश्यति कब्चनैतम । 
हुदा! मतीषा मनसाशिकलृप्तो व एत.इद्ृर्थुतास्ले भवस्ति॥। 


क़् 


इस मन्त्र के हदा मतीषा इत दो पर्दों को महाभारत श्कोक में “भषत्या च धुत्या च” कहकर 
व्याख्या की गई है। श्री वेइव्यास जी की यह व्याख्या श्रीमगवान की “अकक्‍त्या त्वतग्यया शक्‍्य:” इस श्रीसूक्ति 
से भेज् रखती है अतः अत्यन्त उपादिय है! श्रोभगवान सृक्ति का यह अर्थ है कि है अजुन अनन्य 
भक्ति के द्वारा मेशा ज्ञान, साक्षात्कार और मेरी प्राप्ति आ्प्त हो सकते हैं । भक्त एक ज्ञान विशेष ही है। यह 


आंत पहले ही कद्ठो गई है | इसलिये यह पसबमान्य घिद्धान्त--जों कि अक्षान से संतर होता हैं । क्षान से 
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मोक्ष होता है--भी संगत हो जाता है। अन्त में श्री माष्यकार स्वासी जी ने कहा कि इस प्रकार प्रमाण 
और तर्कों के द्वारा स्वपक्ष स्थापन ओर परपक्ष का निराकरण करके बहुत से सैद्धान्तिक अर्था का प्रतिपादन 
किया गया है। जो सैद्धान्तिक अर्थ छूट गये हों उनका निर्वाह भी इन प्रमाण तर्को के अनुसार करना चाहिये । 


उपसंहार: 
इपसंहार श्लोक 


सारासारविवेकज्ञा गरीयांसो. बिमत्सरा! । 
प्रमाशतन्त्रा: सनन्‍तीति कुतो वेदार्थसंग्रह: ॥ 


ग्रन्थ के उपसंदार में इस वेदार्थसंप्रह की गंभीरता को सूचित करते हुये श्रीभाष्यकार स्वाभी जी ने 
यह श्लोक कटद्दा है कि+- 
सारासारविवेकज्ञा गरीयांतो. विमत्सरा: । 
प्रमाणतनन्‍्त्रा: सन्‍तीति कछतो वेदाथ्थंसंग्रह: ॥॥ 


अर्थात्‌-सारासार-विवेक-ज्ञानसपन्न मांत्सयंहीन प्रमाण-परतन्त्र बड़े-बड़े बिद्वात विराजमान हैं 
वे इस प्रन्थ को अपनायेंगे । इस अभिप्राय से इस वेदाथसंग्रह ग्रन्थ का निर्माण किया गया है । इप्त श्लोक 
का भावाथ यह है कि ग्रन्थ उन लोगों को ही उपादेय हो सकता है जो सार एवं असार की विवेचना करने 
में समथ हैं। परस्पर विरुद्ध अनेक अर्थ सुनने में आने पर जो विद्वान प्रमाण ओर तर्क के अनुसार इस 
निर्णय में पहुंच सकते हैं. कि यही अथ प्रमाण तकों के अनुसार प्रवल्ल ठहृरता है, यह अर्थ दुबेल सिद्ध 
होता है । इस प्रकार विवेचना करने में जो विद्वान समथथ हैं वे इस ग्रन्थ को अवश्य अपनायेंगे। केबल 
सारासार विवेक ज्ञान ही पयाप्त नहीं हे किन्तु बहुश्र॒त भी होना चाहिये । जिन लोगों ने अनेक विशिष्ट 
विद्वानों से अनेक शास्त्रों को अनेक वार सुना हो वे ही बहुश्रुत माने जाते हैं । बहुश्र॒त न होने पर साधारण 
विद्वान परस्पर विरुद्ध शास्त्रार्थो में प्राचल्‍्य एवं दोबल्य को समकने में असमर्थ हो जाते हैं । इसलिये 
बहुअुतता की आवश्यकता हैं.। केवल बहुश्रुत होने पर भी कार्य नहीं चल सकता । बहुश्रत होने पर भी जो 
विद्वान मन्दबुद्धि से युक्त हैं. वे परस्पर विरुद्ध अर्था को सुनकर यह सन्देह करते ही रह जायेंगे कि इस 
शास्त्र में ऐसा कहा गया है उस शास्त्र में इसके विरुद्ध बेला कहा गया है इनमें सत्य क्या है ? इस प्रकार 
के सन्‍्देहों में फंसे हुये वे लोग निए॒य करन में असमथ हो जाते हैं। इसलिये सारासार विवेक की भी 
आवश्यकता है । उपयु क्त दोनों योग्यत,ओं से संपन्न होने पर भो जो विद्वान मात्मय के कारण ऐसा सोचते 
हैँ कि ये हमारे समात अवस्था वाल्ले हैं इनकी बात को हम क्यों माने इत्यादि । रसे विचार रखने वालों को 
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भी यह ग्रन्थ उपादेय नहीं होगा। किंतु उपयु क्त दोनों योग्यता के साथ जिनमें मात्सय का अभाव भी है, 
उनके लिये ही यह ग्रन्थ उ्पादिय होगा । इन तीनों योग्यतःञओं से अतिरिक्त चौथी एक योग्यता और भी है 

वह योग्यता इन तीनों योग्यताओं के फत्तस्वरूप है । उस चौथी योग्यता की अत्यन्त आवश्यकता है। वह 
योग्यता है प्रमाण परतस्त्रता | जो विद्वान यह स्वभाव रखते हैं कि पूरी तोर से प्रमाणों का 
आतुलरण करते हैं प्रमाण एवं उनके अनुकूज़ तको से ही अर्थों का निर्णय करते हैं इस श्रकार निर्णीत 
होने वाले अथ भले अग्नित मी हा, ते भी उतको मानने में अगुमात्र भी आनाकानी नहीं करते हैं एसे 
विद्वान ही प्रमाण परतन्त्र माने जाते हैं। जो बिद्वान मनसे किसी सिद्धान्त को पसन्द करके उसको सिद्ध 
करने के लिये तोड़ मरोड़ कर तथा खोंचा तानी करके प्रमाणों को उपस्थित करते हैं वे प्रमाणपरतन्त्र 
नहीं माने जा सकते | यद प्रमाण परतन्त्रता उन विद्वानों में हुआ करती है जो सारासार विवेक ज्ञान 
एवं बहुत्र्‌ तता से संस्न्न हैं तथा मस्लर दोष हीन हैं । ऐसे प्रमाण परतन्त्र विद्वात अनेक विद्यमान हैं, बे 
इस ग्रस्थ को अशश्य अउतयेंगे | सबेसावारण भत्ते न अयनावें किन्तु प्रमाण परतन्त्र शिष्टजन तो अवश्य 
ही अयतायेंगे । अशिष्ठ जनता अपनावे तो वह ग्रन्थ का दोष है | शिष्ट अपनावे यही ग्रन्थ का गुण है। 
उपयु क्त वे शिष्ट संपन्न प्रमाए-परतन्त्र अने क शिष्ठ विद्वज्त इस अन्थ को अवश्य स्वीकार करेंगे । इस 
आमिताय से हो यह वेदाथसंप्रह प्रन्थ तिभित हुआ है। इस प्रकार कहते हुये श्रीरामानुच्त स्थामी जी ने इस 
ध्रन्थ को पूर्णो किया है । 


॥ इंति श्रोभगवद़्!मायुजाचायविरचितो बेद।थंस प्रहह समाप्त! ॥| 


इति श्री मगबद्रामानुजबिरचित वेदाथैसंग्रह संपूर्ण 
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हमारी पूरी कोशिश है कि आपको हिंदी की अधिकतम पुस्तकें मुफ्त उपलब्ध 
करायी जायें और इन्टरनेट पर हिंदी की उपस्थिति को अधिक से अधिक बढ़ाया 
जाए | इसी क्रम में में आपके सामने एक से एक अधिक पुस्तक प्रस्तुत कर 
रहा हूँ | 
परन्तु जैसा कि आप जानते हैं इंटरनेट पर किताबें अपलोड करने , उन्हें हमेशा 
उपलब्ध रखने , तथा साईट अच्छी तरह और सरल रूप से काम करे इसके 
लिए अत्यंत मेहनत के साथ साथ संसाधनों की भी आवश्यकता होती है , और 
यही वह कारण है जिसकी वजह से अभी तक हिंदी भाषा की कोई भी वेबसाइट 
एक दो साल से ज्यादा नहीं चली है और बहुत ही अल्प समय में एक से एक 
अच्छी वेबसाइट बंद हो चुकी हैं | 
यह चुनौती हमारे सामने भी है , लेकिन एक विश्वास भी कि हिंदी के जागरूक 
हो रहे पाठकों को इस समस्या के बारे में अंदाज़ा है और वे इस बारे में केवल 
मूकदर्शक नहीं है | हम आपको हिंदी की पुस्तकें देंगे , हिंदी में जानकारी देंगे 
और बहुत कुछ देंगे और हमें आशा है कि आप भी हमे बदले में अपना प्यार 
देंगे और हमारी मदद करेंगे हिन्दी को सम्म्रदध बनाने में | 


अपना हाथ बढठाइये और हमारी मदद कीजिये | मदद करने के लिए जरूरी नहीं 
है कि आप पैसे या आथ्थिक मदद ही करें , आप जिस तरह चाहें उस तरह 
हमारी मदद कर सकते हैं | हमारी मदद करने के तरीकों को आप यहाँ देख 


सकते हैं | 
आशा है आप हमारी सहायता करेंगे | 


अगर आपको हमारा प्रयत्न पसंद आया हो तो सिर्फ 500 रू. का सहयोग करे| आपका सहयोग हिंदी साहित्य 
को अधिक से अधिक विस्तृत रूप देने में उपयोगी होगा | आप ?१५7०१| अथवा बैःक ट्रान्सफर से सहयोग कर 
सकते हैः | अधिक जानकारी के लिए मेल करें 9/220979606७6873.००७॥। अथवा यहाँ देखें 


धन्यवाद 
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